This  is  a  digital  copy  of  a  book  that  was  preserved  for  generations  on  library  shelves  bef  ore  it  was  carefully  scanned  by  Google  as  part  of  a  project 
to  make  the  world's  books  discoverable  online. 

It  has  survived  long  enough  for  the  copyright  to  expire  and  the  book  to  enter  the  public  domain.  A  public  domain  book  is  one  that  was  never  subject 
to  copyright  or  whose  legal  copyright  term  has  expired.  Whether  a  book  is  in  the  public  domain  may  vary  country  to  country.  Public  domain  books 
are  our  gateways  to  the  past,  representing  a  wealth  of  history,  culture  and  knowledge  that 's  often  difficult  to  discover. 

Marks,  notations  and  other  marginalia  present  in  the  original  volume  will  appear  in  this  file  -  a  reminder  of  this  book's  long  journey  from  the 
publisher  to  a  library  and  finally  to  you. 

Usage  guidelines 

Google  is  proud  to  partner  with  libraries  to  digitize  public  domain  materials  and  make  them  widely  accessible.  Public  domain  books  belong  to  the 
public  and  we  are  merely  their  custodians.  Nevertheless,  this  work  is  expensive,  so  in  order  to  keep  providing  this  resource,  we  have  taken  steps  to 
prevent  abuse  by  commercial  parties,  including  placing  technical  restrictions  on  automated  querying. 

We  also  ask  that  you: 

+  Make  non-commercial  use  of  the  files  We  designed  Google  Book  Search  for  use  by  individuals,  and  we  request  that  you  use  these  files  for 
personal,  non-commercial  purposes. 

+  Refrainfrom  automated  querying  Do  not  send  automated  queries  of  any  sort  to  Google's  system:  If  you  are  conducting  research  on  machine 
translation,  optical  character  recognition  or  other  areas  where  access  to  a  large  amount  of  text  is  helpful,  please  contact  us.  We  encourage  the 
use  of  public  domain  materials  for  these  purposes  and  may  be  able  to  help. 

+  Maintain  attribution  The  Google  "watermark"  you  see  on  each  file  is  essential  for  informing  people  about  this  project  and  helping  them  find 
additional  materials  through  Google  Book  Search.  Please  do  not  remove  it. 

+  Keep  it  legal  Whatever  your  use,  remember  that  you  are  responsible  for  ensuring  that  what  you  are  doing  is  legal.  Do  not  assume  that  just 
because  we  believe  a  book  is  in  the  public  domain  for  users  in  the  United  States,  that  the  work  is  also  in  the  public  domain  for  users  in  other 
countries.  Whether  a  book  is  still  in  copyright  varies  from  country  to  country,  and  we  can't  offer  guidance  on  whether  any  specific  use  of 
any  specific  book  is  allowed.  Please  do  not  assume  that  a  book's  appearance  in  Google  Book  Search  means  it  can  be  used  in  any  manner 
any  where  in  the  world.  Copyright  infringement  liability  can  be  quite  severe. 

About  Google  Book  Search 

Google's  mission  is  to  organize  the  world's  Information  and  to  make  it  universally  accessible  and  useful.  Google  Book  Search  helps  readers 
discover  the  world's  books  while  helping  authors  and  publishers  reach  new  audiences.  You  can  search  through  the  full  text  of  this  book  on  the  web 


at|http  :  //books  .  google  .  com/ 


AH    bnVL 


yiAA-irtA-,  \^  i^ t\--    7%A^^^ 


^arbarlï  ©ibmitg  Srijool 


AND0VER-HAE7ARD  THEOLOaiOAL  LIBRARY 
HDCC<XX 

CAMBRIDGE,  MASSACHUSETTS 


llOUaUT    F  ROM   Tilt   FVND 


RUSHTON   DASHWOOD    BURR 

Diyinity  School »  CUm  of  iftsa 


The  Sfifl  üf  Mi-ft,  B«rT 


Digitized  by 


GoogI 


Digitized  by 


Google 


\ 


-  f 

\ 

I 

f. 


1 


f  SI; 
'I' 
«il- 


Digitized  by  VjOOQIC 


II)eologt$cl)e  itubiën 


TIJDSCHRIFT 

OSDBR    RRDACTIB    TAN 

P.  E.  DAUBANTON  en  C.  H.  VAN  RHIJN 

MKT   MCDBWBKKiHO  TAM 

J.  H.  S.  BALJON    L.  H.  K.  BLEEKEB  a.HzH. 

A.   VAN   DER   FLIER   G.Jzh.    P.   A.   KLAP    W.   LAMBRS 

A.  8.  E.  TALMA   G.  WILDEBOER 


DRIE    EN    TWINTIGSTE    JAARGANG 


->€!sü!-5e>a?-<S5s£,fe»*- 


Utbbout    —    Kbkixk   &   Zoon  —  1905 

Digitized  by  VjOOQIC 


'JWDOVFl^.^ARVARI> 
TïïBÜUXaCAL  liBRAfiT 

fEBl5  1915 

-HARVAPD 
Pi^^iNTTY  School 


H43,1A.3 

INHOUD 


Bil. 
A.  NooBDTzu,  Psalm  8* 1 

O.  WiLDiBOBB,  De  tekst  der  Syrische  EYangelien 9 

F.  DiJKBMA^  Eenige  Synoaiemen 20 

A.  TAB  YBLDHcriBBB,  Eeizer  Domitianus 31 

A.  S.  E.  Talma,  Wgsbegeerte  der  theologie 60 

C.  H.  TAV  Bhijn,  Een  merkwaardige  Recensie 103 

J.  M.  8.  Baljon,   De   Trachten,    die   de   beoefening    Tan  de  ge- 
schiedenis  der   godsdiensten  oplevert  Toor   de   stadie    Tan  het 

Nieawe  Testament 111 

Boekaankondigingen 150 

Bybel-ttadifin  door  Dr.  E.  H.  raa  Leeuweo,  Ond-Hoogleeraar.  H.  de 
Vroede,  1904. 

Bibliotheoa  Beformatoria  Keerlandioa.  Qeechrifteii  uit*  den  tyd  der 
HerTorxDing  in  de  Nederlanden.  Opnieuw  uitgegeren  en  ran  inleidiogen 
en  aanteekeningen  Toorsien  door  Dr.  S.  Oramer  en  Dr.  F.  JPyper.  Tweede 
Deelt  Het  offer  dea  Heeren  (de  oudste  Tenameling  doopigesinde  marto- 
laanbrieren  en  offerliederen)  bewerkt  door  Dr.  S.  Oramer.  '■  GraTenhage, 
Martinus  NQhoff,  1904. 

Blikken  in  het  kerkeiyk  en  gemeenteiyk  leren  onier  Taderea,  door 
J.  W.  Margadaat,  Predikant.  Bewerkt  naar  het  kerkeiyk  archiei  ran  de 
Herrormde  G^emeante  ran  Ondewater  ran  het  jaar  1666  af.  Botterdam, 
C.  J.  liargadant,  1904,  door  O.  H.  ?an  BhQn. 

Mamiz,  Proteetanteche  Stemmen.  Jaargang  TI,  afl.  1—4,  door  H.  W. 
A.  Voorhoere. 

Biblia  Sacra  Yeteria  Teetamenti  ,  dat  ia  de  Heilige  Boeken  Tan  het 
Oude  Verbond.  Vulgaat  in  NederL  Vertaling  met  aanteekeningen.  Ker- 
keiyk goedgekeurd.  Bente  de^  *8  Hertogenbosoh ,  1904,  door  G^.  WUdeboer. 

Nieawe  üitgaTon  aah  de  Redactie  toegezonden 173 

£hoad  Tan  Tgdschriften 175 

Digitized  by  VjOOQIC 


IHHOUD.  III 

Blr 
A.  H.  DB  Habtog,  Het  OrgaiÜBme  der  WeteiiBchap 181 

O.  WiLDiBOBBy  ürim  en  Thammim  in  de  Priesterwet 195 

D.  Plooij,  De  Essenen  (1)    ...... 205 

C.  F.  IL  Dbblbmak,  2  Thess.  2  :  1—12 252 

Boekaankondigingen 277 

Gerhtrd  Tukt.  AUtattaiiiaatliohe  Ohroaologie  mil  etaer  Beilafe:  Ta- 
bollen.  Ueliaii  1901.  lm  SelUtrorltge  dat  TerfifMn  (117  S.),  door  A.Taii 
der  Flier  G.Ji. 

Prol  Dr.  Bdoard  König.  „Aitorientalisohe  Weltemchenang"  and  Altet 
Tettement.  Verlag  Ton  iMwin.  Bange  in  G^r.  Ltchterfelde.  Berlin  (69  S. 
1  Mrk.),  door  A.  Tan  der  Flier  Gt.U. 

M.  Friedlftnder,  ChiechiMhe  Philotophie  im  Alten  Teatament.  Eine  Bia- 
leitang  in  die  Psalmen-  and  Weiaheitsliteratar.  Berlin  1904»  XX  en  2S3 
bladiyden,  door  0.  Wildeboer. 

Dr.  J.  J.  P.  Yaleton  Jr.,  De  Pialmen,  deel  III,  Nijmegen  1905»  door 
Qt.  Wildeboer. 

l^^ienwe  Uitgayen  aan  de  Bedactie  toegezonden 308 

Inhoud  Tan  Tijdschriften 809 

D.  Plooij    De  Essenen.  (II) 818 

A.  TAV  Yblbhüizbv^  Keizer  Domitianos.  (Slot) 882 

€.  H.  TAK  Bhuk,  Letterkundig  O?erzioht 864 

Die  Liebe  im  Neaen  Teatameot.  Bin  Beitrag  aar  Geaohichte  dea  Ur- 
ehfiatantoma  Ton  D.  Wilhelm  Lütgert.  Letpiig.  A.  Deichert'eche  Yerlaga- 
baebbandlang  1905.  (Pr.  ƒ  8.55).  —  Die  Mediain  im  Kenen  Testament  and 
im  Talmad  Ton  Dr.  Wilhelm  Bbstein.  Stattgart.  Verlag  Ton  Ferdinand 
Bnke.  1908.  (Pr.  /  5.20).  ^  Biblisohe  Zeit-  and  Streitfragen  sar  Aofkl&nmg 
der  Oebildeten.  Heransgegeben  Ton  Lie.  Dr.  Boehmer  and  Lio.  Dr.  Kro- 
patsohek.  1905.  Verlag  Ton  Edwin  Bange  in  Gr.  lachterfelde— BerUn. 
Das  Abendroabl  im  Benen  Testament  Ton  B.  Seeberg.  Die  Geschiohtlich« 
keit  des  Marknserangeliama  Toa  Dr.  Bemh.  Weiaa.  Das  Johat^neserange- 
liam  and  die  Sjnoptisohen  BTangelien  Ton  Dr.  Fr.  Barth.  —  Das  Oomma 
lohanneooL  Aaf  seine  Herknnft  antersnoht  Ton  Dr.  K.  Eünstle.  Freibarg 
im  Breisgaa.  Herder'sohe  Yerlagshandlnng  1905.  —  Was  heisst  „Bibli- 
aohea  Ohristentnm"  ?  Vortrag  Ton  Dr.  Herm.  Lüdemann.  Bern.  Verl.  Ton 
A.  Francke  1905.  —  Geloof  en  VrQheid  door  F.  J.  Krop,  Herrormd  Pre- 
dikant. Zwolle.  J.  Tamse  1904.  ^  De  Historische  kritiek  en  het  geloof 
der  Gemeente.  Bene  beschoawing  door  Dr.  A.  H.  de  Hartog,  Predikant 
ie  Ommeren.  Cboningen,  J.  B.  Woltera  1905. 


Digitized  by  VjOOQIC 


TI  IXHOüD. 

Blz. 

C.  H.  TAH  Bhijv,  Varia 37^ 

Eea  Komma  in  het  Oom  Vader.  >-  Matth.  X,  8  t.  ~  Tabor,  de  berg 
der   verheerltjlring?   —   Matth.  XVII,  15.   —  Eom.  VIII,  23.  —  Bom. 
XVI,  4. 
A.  S.  E.  Talma^  Wijsbegeerte  der  theologie  (II) 381 

D.  J.  Vkkn  ,  In  welk  jaar  en  op  welken  dag  en  datom  is  Cliristas 
gestorven? 429 

H.  Zbtdnkb,  AOEXEI,  Mark,  XIV:41 439 

Boekaankondigingen 443 

Bepetitorium  der  Christel.  Ethiek  door  P.  J.  Tan  Melle.   üitgaTe  yan 

€h.  F.  Callenbach,  Nijkerk.   69  bL  1904.   Pryst  geb.  en  met  wit   papier 

doorschoten  f  1.26,  door  k.  Jongema. 
D.  Dr.  Ed.  König,  Prof.  d.  Theol.  in  Bonn,   Der  ftltere  Profetismut. 

Gross  Liohterfelde— Berlin ,  1905,  door  G.  WiHeboer. 

Nieuwe  Uitgaven  aan  de  Bedactie  toegezonden 451 

Inhoud  van  Tijdschriften 453 

J.  A.  C.  VAN  Lbkuwbv,  Wedergeboorte 459 

E.  SvBLLBN^  Een  laatste  woord  aan  Dr.  A.  H.  de  Hartog    .    .     .    489 
Boekaankondigingen 501 

Geschriften  nitgegeren  Tanwege  den  Nederlat  dsohen  Protestantenbond 
yi.  De  Bergrede  door  Dr.  H.  Oort.  Hoogleeraar  te  Leiden.  Assen. 
L.  Hansma  1905. 

Bmst  Heiibom,  Das  Tier  JehoTa's.  Sin  kultorhistoriscber  Bssay  Berlin« 
Georg  Beimer  1905.  li.  3.~. 

Strack  nnd  Zöcklers  Xunge^Mtter  Xommentar  sa  den  h.  Schriften  des 
A.  Q.  K  Test  A*  1 1  l. :  Strack»  Die  Genesis  2e  nea  durchgearbeitete 
Anflage,  Münohen  1905,  door  D.  P. 

Neander.  Toespraak  bij  de  opening  i^ner  oollegiSn  den  6den  Ootober 
1905  door  Prof.  Dr.  F.  B.  Daubanton.  Xemink  k  Zoon,  orer  den  Dom 
te  Utreoht. 

De  Gereformeerde  kerk  in  de  Ommelanden  tosaohen  Eems  en  Laawers 
(1595^1796)  door  Dr.  G.  A.  Wumkes,  predikant  te  Zeer^p.  Tweede  dmk 
(volksnitgave).  Groningen,  P.  Noordhoff  1905.  Pr.  ƒ  0.75,  door  O.  H. 
van  BhQn. 

Nieuwe  Uitgaven  aan  de  Bedactie  toegezonden 510 

Inhoud  van  Tgdsohriften 512 


Digitized  by  VjOOQIC 


Psalm  8*. 

lyiiN  rnrr 

.,T  T   -  -      ' :  ▼   .  •••  -:  I    ¥  T  T      T  .      I  .  •  •   -         T 

De  groote  moeilijkheid  van  dit  vei*s  zit  in  niTI.  Wat 
is  dat?  De  grammatisch  meest  voor  de  hand  liggende 
opvatting  is  natuurlijk,  dat  run  een  Impecatief  is  van 
\nij  welke  vorm  elders  nog  23  maal  voorkomt.  Daar 
echter  een  Imp.  na  ^a^X  onvertaalbaar  is,  redt  men 
zich  door  aan  dezen  vorm  eene  permissieve  of  optatieve 
beteekenls  te  geven,  gelijk  ook  Rasji  den  zin  weergeeft 
door    in!ini1ï5^  en  vertalen  dan:  „gij,  die  uwe  majesteit 

stellen  moet",  tenzij  ze  met  Gesenius  (Thesaurus  928  a) 
nyH  met  het  suffix  ^(nlH)  verbinden,  waardoor  ze  dezen 

zin  meenen  te  krijgen:  „stel  deze  uwe  majesteit".  Maar 
afgedacbt  nog  van  de  taalkundige  salto  mortales,  die 
men  zich  hierbij  moet  veroorloven,  merk  ik  op,  dat 
dit  hier  geen  zin  geeft.  Immers,  Gods  majesteit  schit- 
tert in  den  hemel  en  moet  zich  juist  op  de  aarde  open- 
baren. Bovendien  geldt  nog  tegen  Gesenius,  dat  iVl 
dan  ook  in  het  eerste  verslid  zou  moeten  staan,  waarna 
het  dan  in  het  tweede  herhaald  kon  worden,  vgl.  Gen. 

Anderen  hebben  HiTI  opgevat  als  Infinitief  van  {ri3, 
gelijk  reeds  Aben  Esra  zegt:  „het  woord  niïl  is  daar 

Tktol.  SiMdÜH  190S.  1 
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de  Inf.   zooals  D^VD  rHTO  (Gen.  463)  alsof  hij  zeide 

^n  'J^  '^nin  nn.  Hlenn  wordt  hij  o.  a.  gevolgd  door  Cal- 

vijn,  HeDgstenberg  en  Delitzsch,  wier  vertalingen  in- 
tusschen  onderling  weer  afwijken.  Maar  deze  z.g.  Inf. 
is  speciaal  voor  deze  gelegenheid  uitgedacht,  komt  ner- 
gens elders  voor  en   heeft  naast  r\F}  al  heel  weinig 

waarschgnlijkheid.  Ook  is  er  geen  ander  voorbeeld  van 
zulk  een  inf.  by  de  verba  i"fi  en  de  vorm  mi,  waarop 

Aben  Esra  zich  beroept,  is  slechts  hieraan  te  danken, 
dat  tusschen  bijtoon  en  hoofdtoon  é  als  voortoonvocaal 

is   weggevallen,   vgl.  m*?.  Gesteld  echter  al  eens,  dat 

deze  opvatting  grammatisch  te  verdedigen  ware,  dan 
zou  hierop  noodzakelijk  de  onderstelling  moeten  volgen, 
dat  juist  hier  de  Inf.  constr.  (en  niet  de  Inf.  abs.,  zoo- 
als overal  elders  het  geval  is)  gebruikt  is  in  plaats  van 
een  verbum  finitum,  i.c.  rUHi. 

T  "T 

Daarom  decreteerden  anderen  kortweg:  nsn  is  ten- 
gevolge van  aphaei*esis  ontstaan  uit  nSD^,  zooals  nnjl 
2  Sam.  22*1  ontstaan  is  uit  nnjli,  vgl.  de  par.  pi.  v  18*i. 

Tevens  worden  dan  als  bewijzen  van  aphaeresis  aange- 
voerd Ez.  175,  Hoz.  11«,  Richt.  IQ"  en  Jer.  42io.  Het 
loont  de  moeite  deze  plaatsen  even  na  te  gaan.  Reeds 
onmiddellijk  zien  we,  dat  de  tekst  van  Ez.  il^  ontwij- 
felbaar corrupt  is.  LXX  en  Pesj.  toch  hebben  TO  (zoo 

hebben  de  Masorethen  gevocaliseerd  I)  niet,  en  de  lezing 
der  Vulgata  „ut  firmaret  radicem"  kan  onmogelijk  op 
np   teruggaan.   Trouwens,  dit  np  geeft  hier  geen  zin, 

zelfs  al  ware  het  =  npS.  „Toen  nam  hy  van  het  zaad 

des  lands  en  zette  dit  in  een  zaad  veld;  hy  nam  (wat?) 
aan  groote  wateren,  als  een  oevergewas  plaatste  hg 

Digitized  by  VjOOQIC 


3 

het."  Is  nu  dit  „van  het  zaad  des  lands"  ook  object 
van  ro?  Dan  zou  de  zin  zyn:  ,,hij  nam  het,  terwijl 
bet  aan  groote  wateren  was."  Maar  dan  zou  de  profeet 
zich  ongetwijfeld  anders  hebben  uitgedrukt,  omdat  deze 
gedachte  zeker  niet  voor  de  hand  ligt.  Laten  we  np 
daarentegen  uit,  dan  krygen  we  een  voortrefTelijken 
zin:  „aan  groote  wateren  plaatste  hij  het  (zaad  des 
lands)  als  een  oevergewas." 

In  de  tweede  plaats  beroept  men  zich  op  Hoz.  11^, 
waar  Dnp  beschouwd  wordt  te  zijn  =DnpS,  waardoor 

TT  T  '▼  . 

men  dezen  zin  krijgt :  „ik  leerde  Israël  loopen  (hij  nam 
hem  op  zijn  armen),  maar  zij  erkenden  niet,  dat  ik  hen 
genezen  had."  Nu  doet  echter  reeds  een  dergelijk  ge- 
bruik van  een  tusschenzin  eenige  bedenking  rijzen. 
Immers,  Jhvh  zelf  wordt  hier  door  den  profeet  sprekend 
ingevoerd.  Is  dan  de  tusschenzin  van  den  profeet  zelven? 
Maar  welken  dienst  doet  hij  dan?  In  ieder  geval  ver- 
zwakt hij  den  indruk  van  het  voorafgaande  zindeel. 
Bovendien  merk  ik  op,  dat  geen  der  vertalingen  onzen 
M.  tekst  heeft.  Allen  lezen :  „ik  nam  ze  op  mijne  armen," 
wat  teruggaat  op  *ny^^r"*?J?   DHSX.  Dan  is  1  van  den 

H.  tekst  (VII")   te  verklaren  als  dittografie  (K'Vl  volgt), 

veroorzaakt  door  het  wegvallen  der  K  van  DnpK,   en 
eene  poging  om  aan  de  woorden  nog  een  dragelijken 
zin  te  geven. 
Daarna  wijst  men  op  Richt.  49ii  TttO  Ti   OVrPl.  Alle 

vertalingen  geven  hier  echter  ly.  Zouden  zij  zoo  een- 
stemmig zijn  geweest,  als  ze  niet  alle  inderdaad  1*^^ 

gelezen  hadden? 

In  de  vierde  plaats   beroept  men  zich  op  Jer.  42io 
nKn  pK3  13B^n  31U^-DN,    waar  3V^  dan  beschouwd 

wordt  te  z\jn  =  2\^\  Maar  is  dit  3^tr  hier  niet  slechts 
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een  glos,  die  later  in  den  tekst  is  geraakt,  omdat  men 
wilde  lézen:  lac^n a^S^'D^I  ,4ndien  gij  u  bekeert?" 

Opzettelijk  üet  ik  tot  dusver  2  Sam.  22*i  buiten 
bespreking,  omdat  bier  het  geval  een  weinig  anders 
staat.  De  par.  pi.  v  18*i  heeft  hier  den  voUedigen  vorm 
nnna.   Bovendien  geeft  het  hier  gebruikte  T]r\F\  geen 

T   •  T  T  - 

aanleiding  tot  verwarring,  zooals  dat  bij  np,  DHp  en 
Tl  wel  het  geval  was,  gelgk  ook  bö  T]T\  van  M'  ö*.  Maar 
zelfs  al  zou  de  mogelijkheid  moeten  worden  erkend, 
dat  in  de  levende  taal  inderdaad  aphaeresis  plaats  greep 
bij  vormen,  die  tot  geen  verwarring  konden  aanleiding 
geven,  dan  zou  aphaeresis  toch  nog  onwaarscbynlijk 
zijn  voor  2  Sam.  22**.  Immers,  wanneer  wordt  toege- 
stemd dat  y;  18  en  2  Sam.  22  op  eenzelfde  stuk  terug- 
gegaan, dan  moet  öf  nnn  öf  nrU13  onjuiste  tekstover- 
levering zijn.  En  dan  is  de  prioriteit  van  nHJI  al  heel 
onwaarschijnlijk.  Trouwens,  er  zyn  in  beide  tekstedities 
wel  andere  fouten  ingeslopen  I 

De  beschouwing  dezer  plaatsen  heeft  het  dus  duidelyk 
gemaakt,  dat  het  in  ieder  geval  niet  zeer  waarschynlijk 
is,  als  zouden  hier  gevallen  van  aphaeresis  worden  ge- 
vonden.   Meent  men  derhalve,  dat  nSHJ  de  juiste  lezing 

is,  dan  moet  men  deze  3  per  conjecturam  invoegen. 
Maar  ook  nins  zou  hier  geen  zin  geven.  Men  vertaalt 

dat  gewoonlgk  door:  „welke  (de  aarde)  verkondigt  uw 
heerlijkheid  over  den  hemel.*'  In  de  eerste  plaats  echter 
heeft  men  geen  recht  |n3  hier  te  vertalen  door  „ver- 
kondigen". Want  wel  beteekent  yt  68»  ''VJf  |ri3  „roemende 

iemands  macht  vertellen^'  evenals  M'  29*  het  synonieme 
iy  3n\  maar  in  beide  gevallen  wordt  daar  de  prepo- 
sitie 7  gebruikt  en  blijkt  de  beteekenis  „roemend  ver- 
tellen" meer  uit  het  verband  dan  dat  ze  inhaerent  zou 
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ziJD  aan  Trü,  dat  ook  hier  de  gewone  beteekenis  ,,geyen, 
toekennen"  heeft.  Trouwens  overal  beteekent  'h^  l^n  p3 

majesteit,,  heerUjkheid  leggen  op,  vgl.  Num.  27%  Dan. 
11'',  1  Eron.  29^.  Maar  in  de  tweede  plaats  is  deze 
gedachte,  als  zou  de  aarde  des  Heeren  heerlijkheid  ver- 
kondigen over  den  hemel  zonder  parallel.  De  openbaring 
toch  van  Jhvhs  majesteit  vindt  haar  oorsprong  in  den 
hemel  en  daalt  vandaar  op  de  aarde  neder,  zoodat  ze 
over  beide  is  uitgespreid,  vgl.  ^p  148". 

Tot  dusver  bleven  de  exegeten  staan  by  de  meening, 
als  zou  ruri  een  vorm  van  p3  zQn.  Ewald  echter  geeft 

deze  poging  op.  Hg  ziet  er  een  3^°  pers.  m.  enk.  in  = 
run,  terwijl  bij  zich  als  parallelen  voor  zulk  eene  af- 
wijkende vocalisatie   beroept  op  Richt.  &•  ^TV  en  Job 

39»  *rin^  In  zijn  Ausf.  LehrW.  bl.  312  erkent  hij  echter 

dat  de  Masorethen  bg  zulk  een  vocalisatie  ook  wel  af- 
wijkende verklaringen  voor  oogen  kunnen  gehad  hebben. 
Hg   neemt   dit  njn  in  den  zin  van  „zich  uitstrekken,*' 

zoodat  dan  de  zin  zou  worden:  „gij,  wiens  heerlijkheid 
zich  over  den  hemel  uitstrekt,"  waarbij  hij  dus  met 
LXX  (oTi  in^Q&fj  ^  f/nyaXonQiTiéid  aov)  ïjTln  tot  subject 

van  run  maakt.  Dit  zou  dan  hetzelfde  verbum  zijn  als 
we  vinden  Hoz.  8^  i^.  Maar  het  is  zeer  de  vraag,  of 
hier  wel  vormen  van  zulk  een  verbum  rUTI  bedoeld  zijn. 
Immers,  wat  Hoz.  8«  betreft:  LXX  heeft  blijkens  öwga 
riydnijaap  evenals  Pesj.  in  liTin  een  vorm  gezien  van  [HJ, 
hetzij  dan  nUnö  vgl.  Ez.  2039  Spr.  15^»,  hetzij  dan  D''3in«. 

Ook  de  Yulgata  met  haar  „munera  dederunt  amatoribus" 
biedt  Ewald  geen  steun.  En  wat  Hoz.  8^^  aangaat,  ook 
hier  hebben  ze  liH^  beschouwd  als  een  vorm  van  |n3. 

Trouwens,  alleen  dit  verbum  geeft  in  beide  verzen  een 
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goeden  zin,  zoodat  we  moeten  lezen  IIW  en  I3n*.  Gesteld 

echter  al  eens  dat  Ewald  zich  met  recht  beriep  op 
Hoz.  8«- 10  en  terecht  aan  dat  verbum  HiH  de  beteekenis 

T  T 

„zich  uitstrekken"  toekende :  hoe  laat  het  zich  dan  ver- 
klaren,  dat  de  Masorethen  n^H  hebben  gevocaliseerd  ? 

Zouden   we  dan  ook  niet  ^^  verwachten  in  plaats  van 

hy?  En  waar  vindt  men  grond  voor  de  voorstelling,  als 

zou  Jhvh's  heerlijkheid  zich  uitstrekken  van  de  aarde 
door  het  luchtruim  heen  tot  aan  het  firmament? 

Met  het  oog  op  de  moeilijkheden,  die  Ewald's  ver- 
klaring biedt,  laat  het  zich  dan  ook  begrijpen,  dat  anderen 
de  oplossing  elders  hebben  gezocht.  Dezen  wezen  op 
een  tweede  verbum  n^r\ ,  dat  Richt.  5^1  en  H*^  in  Qittel 

T  T 

voorkomt  in  den  zin  van  „vertellen",  met  de  neven- 
beteekenis  „bezingen".  Sommigen  namen  het  dan  in 
Qal  „weerklinken,"  waardoor  zij  den  zin  kregen :  „wiens 
lof  boven  den  hemel  weerklinkt."  Maar  rWR  heeft  nergens 
deze  beteekenis,  evenmin  als  tin  ooit  „lof  beteekent. 
Anderen  vocaliseerden  het  als  Quttal:  „wiens  majesteit 
bezongen  wordt".  In  beide  gevallen  zou  hier  dan  sprake 
zijn  van  het  loflied  der  engelen.  Maar  dan  zou  hier 
toch  zeker  de  m.  impf.  gebruikt  zijn  ter  uitdrukking 
der  frequentiteit !  Bovendien  is  er  geen  parallel  aan  te 
wijzen  voor  de  gedachte,  als  zou  de  majesteit  van  Jhvh 
door  de  engelen  worden  bezongen.  Wel  wordt  door 
de  menschen  roemend  verkondigd  zijn  gerechtigheid 
tff  22^8,  trouw  30i<>,  lof  Sl^^  en  worden  zijne  wonderen 
bezongen  145^  i).  Wel  vertellen  de  hemelen  zijne  heer- 
lijkheid lp  19^  en  worden  de  engelen  29^  opgewekt  den 
Heere   heerlijkheid   flttS)  en  macht  te  geven  of  103^, 

T 

1482    Hem  te  prgzen,  en  zingen  ze  Jes.  6^  het  driewerf 

1)    Hier    moet  1  l3  r    worden  geleien  in  plaats  ran   ^3  11» 
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heilig.  Maar  dat  is  iets  gansch  anders.  Des  Heeren  heer- 
Iflkbeid   (Hln)  openbaart  zicb,  96«  148i^  1  Kron.  16^, 
maar  wordt  niet  bezongen. 
Ook  Venema  in  zijn  Gomm.  ad  b.  1.  houdt  aan  n^n 

TT 

vast,  waaraan  hg  dan  de  beteekenis  geeft  van  bet  arabische 
verbum  tana'a  „bewonen/*  zoodat  b\j  den  zin  krijgt: 
,, wiens  majesteit  baren  zetel  beeft  boven  den  bemer\ 
Maar  gesteld  al  eens,  dat  hij  bet  recht  bad  dit  arab. 
verbum,  dat  toch  eigenlijk  meer  de  beteekenis  beeft 
van  „zich  uitbreiden",  zonder  meer  in  bet  Hebr.  over 
te  brengen,  dan  zou  toch  zeker  3  worden  verwacht,  in 

plaats  van  ^^,  zooals  dat  ook  in  het  Arabisch  het  geval  is. 

Als  we  nu  al  deze  vrucbtelooze  pogingen  tot  ver- 
taling en  verklaring  zien,  dringt  zich  de  vraag  aan  ons 
op,  of  de  tekst  wel  goed  is  overgeleverd  en  of  niet 
juist  de  vocalisatie  ron  bewgs  is  van  de  verlegenheid 
der   Masorethen.  Blgkbaar  gaan   LXX  (on   inrjQ&y  ^ 

(iéyaXongiiTétéi  aov  virfQdyw    riav   ovqaifwv)  en  Vulg.  (quo- 

niam  elevata  est  magnificentia  tua  super  coelos)  op 
denzelfden  tekst  terug.  Pesj.,  Targum  en  Hieronymus 
hebben  „posuisti".  Het  is  echter  de  vraag  of  dit  inder- 
daad   op  nnns  teruggaat,   zooals   Hupfeld  en   Oort's 

T    — ▼ 

bijbelvertaling  schijnen  te  meenen.  Want  indien  dit  de 
juiste  lezing  ware,  hoe  dan  de  tekst  van  LXXenYulg. 
te  verklaren,  die  veel  eerder  op  een  vorm  van  DIT  of 
Xtr3  dan  van  rni  wijst?  Het  komt  mij  dan  ook  waar- 

TT  I     -  T 

schijnlijk  voor,  dat  we  in  dit  „posuisti"  niets  anders 
hebben  te  zien  dan  een  poging  om  den  vorm  HATI  te 
vertalen.  Wat  wel  niet  anders  kon  dan  door  hem  in 
verband  te  brengen  met  tni  Bij  eene  poging  tot  her- 
stelling van  den  oorspronkelijken  tekst  hebben  we  dus 
af  te  zien  van  de  oude  vertalingen,  daar  öf  deze  reeds 
onzen  corrupten  tekst  voor  zich  hadden  6f  haar  lezing 
zich  niet  meer  laat  vaststellen. 
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Herhaaldelilk  drong  zich  intusschen  bg  de  bestudeering 
van  dezen  tekst  de  vraag  aan  mg  op,  of  de  fout  hier  niet 
dieper  schuilt,  zoodat  niet  alleen  T]ir\  maar  ook  1S^  eerst 
door  tekstcorruptie  is  ontstaan.  Ook  Baethgen  in  z\jn 
Comm.  ad  h.  1.  schijnt  hiertoe  te  neigen  zonder  echter 
een  oplossing  aan  de  hand  te  doen.  Zouden  we  hier  nu 
niet  kunnen  lezen:  Q^wnrb^  ^nln  f\r\i<  "WIS^^N ieder 

ziet  de  teekenen  uwer  majesteit  aan  den  hemel?  Dit 
geeft  een  uitstekenden  zin.  De  naam  van  Jhvh  is  heerlijk 
op  de  aarde,  want  de  openbaring  Zijner  heerlijkheid 
wordt  allerwege  aan  den  hemel  gezien.  Zon,  maan  en 
sterren  zijn  bewijzen  Zgner  macht.  Vandaar  dat  zelfs 
zwakken  des  Heeren  roem  verkondigen.  Ook  uit  een 
taalkundig  oogpunt  kan  tegen  deze  lezing  geen  bezwaar 
worden  ingebracht.  1S^  is  participium  van  het  verbum 

l^tï^  dat  juist  in  poëzie  synoniem  is  met  HiO,  vgl.  Num. 

23^,  24^7.  f)at  zon,  maan  en  sterren  hier  teekenen  wor- 
den genoemd  van  Jhvh's  majesteit  behoeft  met  betoog 
op  V  148^^  niet  te  bevreemden.  De  corruptie  van  *12^'ir^ 
tot  ^;7K  laat  zich  gemakkelijk  begrijpen,  welke  de  an- 
dere veranderingen  van  zelf  met  zich  mede  bracht. 

Kampen,  27  Oct.  4904.  Dr.  A.  Noordtzu. 
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De  Tekst  der  Syrische  Evangeliën, 


Van  hoog  belang  is  een  grondige  kennis  der  geschie- 
denis van  den  Syrischen  tekst  onzer  evangeliën  voor  het 
vaststellen  van  den  vermoedelijk  meest  juisten  tekst 
dezer  geschriften.  Immers,  welke  ook  de  geschiedenis 
der  Syrische  Bijbelvertalingen  moge  geweest  zijn  —  dat 
ons  in  den  Bijbel  der  Syrische  Christenen,  vooral  in  de 
eerste  vier  boeken  des  Nieuwen  Testaments,  belangrijke 
lezingen  bewaard  zijn,  staat  voor  alle  deskundigen  vast. 
Ook  dit,  dat  vele  lezingen  een  tekstrecensie  vertegen- 
woordigen ouder  dan  die  van  onze  oudste  handschriften. 

Wie  ooit  zelfstandig  op  dit  terrein  gearbeid  heeft,  of 
wie  maar  eenigszins  aandachtig  het  onderzoek  van  anderen 
gevolgd  heeft,  zal  er  wel  van  overtuigd  zijn,  dat  het 
probleem,  dat  hier  opgelost  moet  worden,  zeldzaam 
ingewikkeld  is.  En  nieuwe  vondsten  schenen  aanvan- 
kelijk de  zaak  nog  meer  verward  te  maken.  Toch  is  er, 
vooral  door  den  arbeid  van  Engelsche  geleerden  -—  zoo- 
wel mannen  als  vrouwen  —  maar  ook  door  't  onderzoek 
van  Duitsche  Syriaci,  dank  zij  juist  die  nieuwe  ont- 
dekkingen, gaandeweg  meer  eenheid  gekomen  in  de 
inzichten  omtrent  de  geschiedenis  der  Syrische  bijbel- 
overzetting. Daardoor  staat  velen  de  beteekenis  van 
den  Syrischen  tekst  der  evangeliën  duidelgker  voor  den 
geest  dan  voorheen.  Ik  meen  den  lezers  der  Theol.  Studiën 
een  dienst  te  bewgzen  door  hun  daarvan  de  hoofd- 
zaken mede  te  deelen.  Eerst  als  men  iets  verstaat  van 
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de  historie  dezer  vertaliDgen,  kan  men  eenig  voordeel 
hebben  van  het  raadplegen  der  annotaties  in  de  ver- 
schillende kritische  uitgaven  van  het  Nieuwe  Verbond. 

Het  is  voornamelijk  de  ontdekking  van  oude  evangeliên- 
fragmenten  door  C  ure  ton,  nu  een  halve  eeuw  geleden, 
geweest,  die  den  stoot  gegeven  heeft  tot  nieuwe  onder- 
zoekingen. Reeds  in  1828,  toen  de  Kardinaal  Ni  e. 
W  i s e  m  a n  zijn  Horae  Syriacae  te  Rome  uitgaf,  schreef 
deze  na  eenige  nadere  kennismaking  met  den  werkelgken 
stand  van  zaken  (p.  138):  „E^o  iudicium  non  fero: 
dubia  moveo,  causam  agito,  testes  advoco;  me  vero 
tyronem  prorsus  et  in  his  studiis  novum  hominem 
Praetorem  non  constituo."  Doch  nieuwe  vragen  en 
moeielijkheden  deden  zich  vooral  op,  toen  sinds  1858 
William  Gureton  te  Londen  zgn  Remains  of  a 
very  antient  recension  of  the  four  Gospels  in  Syriac 
in  't  licht  zond,  later  vermeerderd  met  fragmenten  door 
W.  Wright  en  Roediger  gepubliceerd,  i)  De  ge- 
schiedenis, niet  alleen  van  de  vertaling  der  evangeliën 
in  't  Syrisch  maar  van  het  ontstaan  der  geheele  Pes/ïto, 
die  men  in  hoofdtrekken  met  zekerheid  meende  te  kennen, 
werd  er  door  in  duisternis  gehuld. 

Met  ijver  werd  er  door  enkelen  —  want  het  getal 
der  Syriaci  is  helaas  niet  groot  —  naar  een  oplossing 
der  moeieiykheden  gezocht.  Ook  schrijver  dezes  heeft 
er,  nu  bijna  25  jaren  geleden,  zijn  krachten  aan  gewgd 
in  zijn  akademisch  proefschrift.  Uitvoerig  en  grondig 
was  het  werk  van  F.  Baethgen,  Evangeliënfragmen- 
ten.  Der  Chiechische  Text  des  Cureton'schen  Syrers 
vnederhergestelltj  Leipzig  1885.  Op  z\jn  voorgangers 
steunende,  hen  hier  en  daar  aanvullende  en  verbeterende, 
gaf  hij  niet  alleen  een  nauwkeurige  vertaling  in'tGrieksch 
der  fragmenten  van  Gureton,  maar  ook  een  grondige 
bespreking  van   het  probleem.    Zijn   oplossing  scheen 

1)    Verg.  mDn  dissertatie  o?er  Coretoa's  efangeliêii,  1880,  bl.  69. 
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gelukkig.  Ik  gaf  aan  mgn  blijdschap  lucht  in  TheoL 
Slud.  1887,  bl  482—488  en  toonde  mijn  dankbaarheid 
door  nog  een  argument  aan  die  van  Baethgen  toe  te  voegen. 

Welke  was  dan  die  oplossmg?  Op  bl.  95  en  96  ont- 
werpt hy  de  volgende  geschiedenis  van  de  vertaling  der 
^vangeliën  bij  de  Syriërs.  De  eerste,  die  den  Syriërs 
het  evangelie  in  bun  eigen  taal  bracht,  zou  Tatianus 
geweest  zijn,  die  zijne  Harmonie^  zijn  Diatessarónj  ró 
dtd  TéaoécQo}^^  d.  i.  „de  door  vier"  akkoorden  doorklin- 
kende harmonie  (Zahn),  tusschen  170  en  180  m  het 
Syrisch  schreef.  Bijna  een  eeuw  lang  zou  deze  Harmonie 
het  eenige  evangelie  in  de  Syrische  kerk  zijn  geweest. 
Omstreeks  250  ontstond  daarnevens  de  eerste  vertaling 
der  afzonderlijke  evangeliën,  die  met  een  Griekschen 
tekst  tot  grondslag  werd  vervaardigd,  maar  die  zoover 
het  even  mogelijk  was,  zich  aan  den  tekst  van  het 
Diatessaron  aansloot.  Fragmenten  van  deze  vertaling 
zouden  ons  in  Syr.  Cur.  bewaard  zijn. 

Omstreeks  340  vertoont  deze  vertaling  in  de  buurt 
van  Mosul  (in  Aphraates'  HomiUeèn\  waar  zg  toen 
nevens  het  Diatessaron  gebruikt  werd,  de  eerste  zwakke 
sporen  van  een  revisie.  Ongeveer  30  jaren  later  kan 
men  in  Edessa  (bij  Ephraëm  den  Syriër),  wederom 
nevens  het  Diatessaron,  die  gedaante  van  den  tekst  der 
Syrische  evangeliën  aanwijzen,  die  onze  tegenwoordige 
Pesjito  het  meeste  nabij  komt,  en  die  op  grond  van  een 
dieper  ingrijpende  revisie  uit  Syr.  Cur.  gegroeid  zou  zijn, 
of  juister  uit  die  gedaante  van  Sc,  welke  Aphraates 
voor  zich  had.  De  sporen  van  Tatianus  zijn  zelfs  in 
den  meest  verspreiden  vorm  der  Syrische  evangeliën 
(Pesjito)  nog  niet  geheel  uitgewischt.  Maar  in  veel  grooter 
getale  z\jn  overblijfselen  van  Tatianus  bij  Syr.  Cur. 
bewaard.  En  inderdaad,  juist  die  bestanddeelen  van 
deze  vertaling  (Sc),  die  den  Griekschen  tekst  het  meest 
vrij  weergeven  en  het  meest  der  paraphrase  nabij  komen,  i) 

1)    Tfttianai*  eigenaardigheid  fch^at  juist  fn  de  panphrase  bestaan   te  hebben,  welke 
kteren  tot  aanstoot  werd,  Eoseb.  Hist.  eed.  lY,  39,  rerg.  Baethgen  S.  86. 
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hebben  de  meeste  waarschijnlijkheid  voor  zich,  dat  zij 
naar  verhouding  den  tekst  van  Tatianus  het  trouwst 
bewaard  hebben.  Hierdoor  wijst  een  tekstgestalte  der 
eerste  vertaling  van  de  afzonderlijke  evangeliën,  die 
circa  250  vervaardigd  is,  minstens  direkt  op  het  jaar 
170.  Maar  hierdoor  treedt  ook  de  Grieksche  tekst,  welke 
den  grond  vormde  voor  Syr.  Cur.,  ondanks  de  talrgke 
veranderingen  en  toevoegsels,  in  de  rij  der  gewichtigste 
en  meest  te  waardeeren  getuigen  voor  de  vaststelling 
van  den  tekst  der  evangeliën. 


Hoe  aanlokkend  deze  solutie  ook  scheen  —  het  bleek 
m  1894,  dat  een  grondig  Syriacus  als  de  Engelsche 
hoogleeraar  Wil  Ham  Wrig  h  ter  niet  meè  instemde.  ^) 
Hij  neemt  aan,  dat  aan  het  Diatessaron  voorafgaat  een 
vertaling  „der  gescheiden  evangeliën,"  en  verklaart  zich 
daarmee  voor  de  resultaten  van  het  onderzoek  van 
6.  H.  Gwilliam.  2)  Sinds  1901  bezitten  w\j  van  de 
hand  van  dezen  geleerde  een  Tetraevangelium  sanctuniy 
een  kritische  uitgave  op  grond  van  een  collatie  van 
niet  minder  dan  41  handschriften  uit  de  5e — 12e  eeuw 
zoowel  van  Oost-  als  van  Westsyriërs.  En  het  is  ge- 
bleken, dat  de  verschillen  tusschen  Nestorianen  en 
Jacobiten  niet  grooter  zijn  dan  die  in  de  O.  T.ische 
manuscripten  tusschen  de  Babylonische  en  de  Paiaestijn- 
sche  school  van  Tiberias. 

Doch  wat  is  daardoor  nu  gebleken?  Dat  de  Pesjito- 
tekst  der  evangeliën  nog  ouder  zou  zijn  dan  de  afwijkende 
lezingen  in  de  latere  jaren  gevonden  7  Allerminst  Onder 
de  manuscripten  door  Gwilliam  gebruikt  zijn  er  niet 
ouder  dan  de  5e  eeuw.  En  het  is  gebleken,  dat  eerst 
in  die  eeuw  onze  Pesjitotekst  der  evangelische  geschriften 
ontstaan  is. 

Het  wil  mij  nog  altijd  voorkomen,  dat  de  naam  Pesjito^ 


1)    A  •hort  Hiitory  of  STiite  Litentare,  1894,  p.  7  iqq. 
S)    Zie  o.  a.  Stadia  Bibliei,  Oxford,  1885,  p.  161  iqq. 
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eigenlijk  nauwkeurig  getranscribeerd  Pesjittha,  die  be- 
langrijk jonger  dan  de  5e  eeuw  is,  het  best  verklaard 
wordt  als  de  eenvoudige  {AnXov^)  tegenover  éiunXa^  den 
wetenschappeiy ken  tekst  van  O  r  i  g  e  n  e  s,  door  Bisschop 
Paulus  van  Tella  in  612  in  't  Syrisch  overgezet,  de 
Syro-hexaplaris.  Andere  nemen  „eenvoudig'Vals  tegen- 
stelling van  „samengesteld",  en  dan  zou  dus  „Pesjito" 
oorspronkelijk  alleen  van  de  evangeliën  gelden  tegenover 
het  „samengestelde"  Diatessaron.  Allengs  zou  de  naam  op 
den  geheelen  nationalen  Syrischen  Bijbel  zijn  overgegaan. 

Doch  hoe  dit  zij,  onafhankelijk  van  de  verklaring  van 
den  naam  kan  de  vraag  beantwoord  worden:  wanneer 
is  4e  Pesjito-tekst  der  evangeliën  ontstaan  ?  Deze  vraag 
is  wel  te  onderscheiden  van  de  vraag  naar  het  ontstaan 
der  vertaling  des  Ouden  Testaments.  Inderdaad,  deze 
schijnt  tot  de  2e  eeuw  na  Ghr.  op  te  klimmen.  Doch 
het  werk  der  overzetting  van  het  Nieuwe  Testament 
is  eerst  veel  later  voltooid.  Evenals  van  het  O.  T.  lang- 
zamerhand vertalingen  van  de  meeste  kanonieke  boeken 
ontstonden  (niet  van  alle,  verg.  mijn  Kanon^  §  7  n.  5), 
zoo  is  men  ook  begonnen  met  de  voornaamste  N.  Tische 
geschriften,  allereerst  met  de  evangeliën,  over  te  zetten. 

In  mijn  akademisch  proefschrift  (bl.  2)  heb  ik  reeds 
in  1880  twijfel  geopperd  ten  opzichte  van  de  veelal  aange- 
nomen onderstelling,  dat  Ephraëm  Syrus(gest.  373) 
den  Pesjito-tekst  der  evangeliën  gekend  heett.  Wanneer 
h\j  spreekt  van  „onze  vertaling",  dan  heeft  men  geen  recht 
daaruit  te  concludeeren :  dat  is  de  Pesjito  geweest.  Op 
grond  van  de  echte  geschriften  van  Ephraëm  heeft 
Burkitt  nu  bewezen,  dat  de  Syrische  kerkvader  dien 
tekst  niet  gekend  heeft  i).  En  Gressmann  toonde 
aan,  dat  ditzelfde  het  geval  is  bij  den  vertaler  in  het 
Syrisch  der  Theophanie  van  Eusebius.  Deze  vertaler 
was  een  tgdgenoot  van  Ephraëm.  <) 

1)  Barkitt,  S.  Ephniou  Qootatioat  from  the  Qotpel.  Zie  Texts  and  Stadiet  b\i  J.  Armi- 
Uge  Robioeon,  VoL  YU,  9,  CBmbridge  1901. 

S)  QreMnuum,  Stndtea  ta  Eiuebi  Theopbanie.  Zie  Textea  nnd  UBtertiiehn|;eD  tob  6eb- 
hwdi  -  Hunuiclc,  N.  F.  YUl,  8,  Leipii;  1908. 


Digitized  by  VjOOQIC 


14 

Burkitt  heeft  nog  meer  ontdekt.  Rabbula,  van  421 — 
435  bisschop  van  Edessa,  gebood,  dat  in  alle  kerken  uit 
,,de  gescheiden''  evangeliën  zou  voorgelezen  worden.  ^) 
Met  dit  gebod  is  in  overeenstemming  een  bericht  in  het 
Leven  van  dezen  Rabbula,  door  Burkitt  in  het  volle 
licht  gesteld:  ,,hij  vertaalde  echter  krachtens  de  in  hem 
(wonende)  wysheid  Gods  het  Nieuwe  Testament  uit  het 
Grieksch  in  het  Syrisch,  wegens  zijne  afwijkingen,  nauw- 
keurig, zooals  hy  het  voor  zich  had/'  Dit  werk  verrichtte 
hy  in  412,  dus  9  jaren  vóórdat  hij  tot  de  bisschoppe- 
lijke waardigheid  werd  verheven.  Geen  wonder,  dat  hij, 
toen  hij  er  eenmaal  de  macht  toe  had,  deze  meer  nauw- 
keurige overzetting  in  kerkelijk  gebruik  invoerde.  Hoogst- 
waarschijnlijk hebben  w^  hier  het  datum  voor  't  ont- 
staan van  den  Pesjito-tekst  der  evangeliën.  Vermoedelijk 
had  Rabbula  zyn  Grieksch  origineel  uit  Antiochië.  Zahn 
heeft  aangetoond,  dat  de  Kanon  der  Pesjito  overeenstemt 
met  dien  van  Ghrysostomus.  En  ook  de  tekst  komt  op 
vele  merkwaardige  plaatsen  met  dien  van  den  beroem- 
den kerkvader  overeen. 


Twee  vragen  moeten  nu  nog  beantwoord  worden. 
Wat  kunnen  wg  onderstellen  omtrent  de  vóórgeschie- 
denis van  den  Pesjito-tekst  der  evangeliën?  En  wat 
weten  wij  van  z\jn  geschiedenis  na  4127 

Tot  de  tekstgetuigen  vóór  412  behooren  volgens  allen, 
die  collaties  ingesteld  hebben,  allereersfde  Curetoniana. 
Maar  dan  zeer  zeker  ook  de  Sinaiticw  Syrus.  *)  En 
dan  is  allereerst  de  vraag :  hoe  staan  deze  twee  recensies 
tot  elkander?  Gressmann^)  verklaart  deze  twee  als 
zeer  nauw  verwant.  Beide  onderscheiden  zich  van  de 


1)  Verg.  J.  A.  Bewer  in  The  American  Jonrnal  of  Theology,  1900,  p.  S4S-368  en  476  iq. 
S)  The  fonr  Gotpeli  in  Syriac,  tranfcribed  fïom  the  Sinaitic  FaUmpeeit  h\i  Benely,  Rende! 
Harril,  Bnrkitt,   A.  8.  Lewii,   Camhridge  1894.  Daarhfi  behoort:  Some  Pagee  of  the  fonr 
oipeli  bQ  A.  S.  Lewii,  London  1896.  « 

8)  Theol  Rnndtchan,  1900,  S.  44fiff. 


Digitized  by  VjOOQIC 


15 

Pesjito:  l^  Sin.  en  Gur.  zijn  in  gemakkelijk,  elegant 
Syrisch  geschreven,  laten  zich  aangenaam  lezen,  veel 
aangenamer  ook  dan  het  origineel,  waarin  Semitismen  het 
Grieksch  ontsieren.  Daarentegen  is  de  Pesjito  veel  stijver 
en  meer  gebonden  aan  het  Grieksch.  2^.  In  Sin.  en  Gur. 
zijn  verschillende  oude,  in  onbruik  geraakte  woorden 
bewaard,  die  in  de  Pesj.  door  jongere,  meer  gangbare, 
vervangen  zijn.  3**.  Sin.  en  Gur.  hebben  foutieve  verta- 
lingen, die  in  de  Pesj.  verbeterd  zijn.  4MnSin.enGur. 
staat  de  lekst  van  'teene  evangelie  vaak  onderden  in- 
vloed van  dien  in  een  ander,  terwijl  de  har  monistische 
lezingen  in  de  Pesj.  veel  minder  zijn.  En  zeer  waar- 
schijnlijk zijn  zoodanige  leziugen  nog  wel  uit  die  oudere 
vertalingen  in  de  Pesj.  ingedrongen. 

Daarmede  is  geheel  in  overeenstemming,  dat  ook  de 
uitwendige  getuigen  voor  den  hoogeren  ouderdom  van 
Sin.  en  Gur.  pleiten.  Immers,  Tatianus,  Ephraem  en 
Aphraates  toonen  deze  tekstrecensie  te  kennen.  Voorts 
zijn  de  citaten  in  Eusebius'  Theophanie  met  deze  re- 
censie meer  in  ovei^enstemming.  En  eindelijk  kan  aan 
Gressmann's  bewijsvoering  nog  worden  toegevoegd,  dat 
ook  het  Palestinian  Syriac  Lectionary  of  the  Gospels^ 
reeditedfrom  two Sinaï mss. by  Agnes  Smith  Lewis 
and  Margaret  Dünlop  Gibson,  Londorty  1899  tot 
een  oudere  tekstrecensie  terug  schijnt  te  gaan  dan  de 
Pesjito  ons  voorlegt.  ^) 

Veel  moeilijker  is  de  vraag  te  beantwoorden  van  de 
relatie  tusschen  Sin.  Syr.  en  Gur.  aan  de  eene  zijdeen 
het  Diatessaron  aan  den  anderen  kant  OokGressmann 
(S.  450)  geeft  toe,  dat  er  voor  Baethgen's  voorstelling 
veel  te  zeggen  is,  dat  Sin.  en  Gur.  jonger  zouden  zijn 
dan  Tatianus'  Harmonie.  Immers,  de  vele  harmonieerende 
lezingen  in  die  handschriften  zijn  toch  het  best  te  ver- 
klaren uit  invloed  van  Tatianus.  Doch  daartegenover 
staat  het  feit,  dat  Tatianus  zich  dichter  aansluit  aan 


1)  Verg.  Tbeol  TQdaehr.  1899,  bl  455  tt. 
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den  Griekschen  tekst.  En  waarom  zou  men  een  goede, 
woordelijke  vertaling  veranderd  hebbén?  Het  antwoord 
op  de  vraag  naar  de  onderlinge  verhouding  zal  wel 
aldus  moeten  luiden:  in  hun  tegenwoordigen  vormzgn 
Sin.  en  Gur.  jonger  dan  Tatianus;  toch  zijn  ze,  blijkens 
enkele  onjuiste  vertalingen,  in  oorsprong  ouder. 


Wat  weten  wij  van  de  geschiedenis  van  den  Syrischen 
tekst  na  412?  In  1778  gaf  J os.  White  zijn  Sacrorum 
Evangeliorum  versio  Syr.  Philoxeniana^  I  uit,  ook  wel 
naar  Thomas  van  Gharkel  de  Harclensis  genoemd.  Het 
schijnt  wel,  dat  deze  tekstrecensie  ten  onrechte  met 
deze  beide  namen  of  zelfs  met  één  er  van  versierd  is. 
De  Choorepiskoop  Polycarpus  vervaardigde  volgens 
Barhebraeus  voor  Philoxenos,  den  bisschop  van  Ma- 
bug  (Hierapolis)  in  508  een  vertaling  van  het  Nieuwe 
Testament.  En  in  616  is  deze  gerevideerd  door  den 
heiligen  ThomasvanCharkel  (Heraclea),  bijgenaamd 
den  armen,  in  het  klooster  der  Antonijnen.  ^)  In  't  eene 
gedeelte  komt  de  tekst  minder,  in  het  andere  meer  met 
de  Pesjito  overeen.  Daarom  heeft  men  gemeend  in  het 
eene  de  Philoxeniana,  in  het  andere  de  Harclensis  te 
bezitten.  Gors  se  n  heeft  echter  waarschijnlijk  gemaakt, 
dat  we  in  White's  editie  noch  de  Philoxeniana,  noch 
de  Harclensis  hebben  te  zien,  maar  hoogstwaarschijnlijk 
een  veel  jongere  vertaling  dan  die,  waarvan  Barhebraeus 
gewaagt.  *)  Uit  Barhebraeus'  Chronicon  weten  wij  ook 
van  een  traditio  Karkaphensis  naast  de  vertaling  van 
Paulus,  bisschop  van  Tella-Mauzelath  m  616.  En  voorts 
wgst  de  werkzaamheid  van  Jacob  van  Edessa  inde 
8«  eeuw  (gest.  710)  op  een  voortdurende  werkzaamheid 
der  Syrische  theologen,  om  tot  steeds  nauwer  aanslui- 
ting aan  het  Grieksche  origineel  te  komen,  d) 

1)  Verg.  mQn  diMcrtatie,  bU  7. 

9)    Die  B«iMition  der  Philoxeniana  dnrdi  Thomea    Ton  Mabng ,  Zeitecbr.  für  nenteftain. 
WiMenicbeft,  1901. 
9)    Verg.  ni|)n  diwerUUe  bl  63. 
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Ons  rest  nu  nog  een  overzicht  te  schetsen  van  de 
vermoedelijke  geschiedenis  der  Syrische  vertalingen  van 
de  evangeliën,  zooals  zij  steeds  meerderen  deskundigen 
voor  den  geest  begint  te  staan.  Wij  volgen  hierin 
Gressmann.  i)  In  het  midden  der  tweede  eeuw  be- 
zaten de  Syriêrs  in  hun  taal  een  Tetraevangelium  in 
goeden  en  gemakkelijken  stijl,  doch  dat  vaak  in  vrije 
paraphrasen  den  inhoud  weergaf.  Den  oorspronkelijken 
tekst  had  men,  hoewel  't  Grieksch  niet  moeilijk  wasi 
dikwijls  niet  recht  verstaan.  Deze  oudste  Syrische  ver- 
taling is  verloren  geraakt.  Doch  sporen  er  van  vinden 
we  in  de  verklaringen  van  Eusebius'  Theophania  en 
in  die  der  Didaskalia,  alsmede  in  de  nog  te  noemen 
omwerkingen. 

Waar  de  tekst  ontstaan  is  en  hoever  hij  gezag  ge- 
noten heeft,  weten  wij  niet.  Syrisch  sprak  men  van  de 
dorpen  rondom  Antiochië  in  't  Westen,  over  Aleppo, 
Edessa,  Nisibin,  d.  i.  aan  den  Noordkant  der  Syrische 
woestijn  en  der  vlakte  van  Mesopotamië,  tot  bij  Mosul 
aan  den  Tigris  en  zelfs  nog  oostelijker.  De  legende  wijst 
ons  voor  den  oudsten  tijd  van  het  Syrische  Christendom 
naar  Edessa,  en  van  daar  uit  zal  de  oudste  vertaling 
zich  wel  verbreid  hebben.  Misschien  zgn  er  verschil- 
lende vei'talingen,  en  wel  eerst  van  een,  toen  van  twee, 
daarna  van  drie  en  vier  ontstaan.  A.  Hjelt  meent  ver- 
schillende handen  te  ontdekken.  ^) 

Ongeveer  470—480  (nauwkeuriger  472  [475])  vervaar- 
digde Tatianus  zijn  Diatessaton,  waarbij  hij  de  reeds 
bestaande  Syrische  vertalingen  gebruikte.  Hij  zuiverde 
ze  daarbij  van  vele  fouten  en  al  te  vrije  overzettingen. 
Volgens  de  „Leer  van  Addai"  (4e  eeuw)  3)  is  zijn 
Harmonie  het  ofïiciêele  kerkboek  in  Edessa  geweest, 
ja  het  genoot  kanoniek  gezag.  Ephraëm,  de  bisschop  van 


1)    Theol.  Rnndichaa  1904,  S   450  flg.  Verg.  Theol.  TüdKhrift  1900  bl.  659  r. 
3)    Die  altsyriiche  ErangeUennberaetsnng  and  TatiantDiatettaron.  ZieZaha'syonchnngen 
sur  Getch.  des  neateftam.  Kanoni,  Leipsig.,  1903. 
8)    Philipt,    The  Doetriue  of  Addai,  London  187<. 
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Edessa,  legde  dan  ook  dit  Diatessaron  ten  grondslag 
van  z\jn  commentaar  (circa  350).  En  Aphraates,  de  bisschop 
van  het  klooster  van  M&r  Matthai  bij  Mosul,  gebruikte 
het  even  onbevangen  als  de  orthodoxe  gemeenten  in 
't  Westen. 

Natuurlijk  heeft  dit  veel  gelezen  en  geëerde  Diates- 
saron een  grooten  invloed  geoefend  op  de  afschriften 
der  oudere  ,, gescheiden"  evangeliën.  Sin.  en  Cur.  leeren 
ons,  hoe  de  tekst  daarvan  er  in  de  4e  eeuw  uitzag. 

Toen  ondernam  in  't  jaar  412  de  fanatieke  Rabbula 
van  Edessa  een  collatie  daarvan  met  den  toen  geldenden 
en  gezienen  tekst  der  Koiyij.  En  toen  hij  ontdekte,  dat 
de  afwijkingen  zeer  vele  waren,  besloot  hij  tot  een 
grondige  revisie  van  den  ouden  Syriër.  Toevoegsels 
werden  geschrapt,  gapingen  aangevuld,  fouten  verbeterd, 
antielce  zegswijzen  door  nieuwere  vervangen,  en  de  stijl 
zoowel  als  de  volgorde  der  woorden  naar 't  origineel  zoo- 
veel mogelijk  gewijzigd.  Deze  revisie,  laterjdan  de  Pesjittha 
genoemd,  werd  door  hem  zelf  in  Edessa  ingevoerd  en 
gold  in  't  gansche  Monophysitische,  d.  i.  het  Westelijke 
Syrië,  als  textus  receptus.  Theodoretus,  Bisschop  van 
Kyrrhos  (423—457),  bericht  (omstr.  430),  hoe  hg  in 
zijn  diocese  meer  dan  200  exemplaren  van  het  Dia- 
tessaron in  verschillende  kerken  had  ingetrokken  en  ter 
zijde  gesteld.  Dat  was  een  vierde  van  'tgeheele  getal 
kerken.  Daarentegen  schijnen  de  Nestorianen,  d.  z.  de 
Oosteiyke  Syriërs,  aanvankelijk  aan  het  Diatessaron  te 
hebben  vastgehouden.  En  in  Palaestina,  waar  de  ortho- 
doxe Melkieten  woonden,  behielden  in  de  „gescheiden" 
evangeliën  de  oudere  lezingen  hun  gezag.  ^) 

Doch  hoe  hoog  't  gezag  van  't  Diatessaron  stond  blijkt 
wel  hieruit,  dat  het  in  't  begin  der  11 «  eeuw  nog  in 
't  Arabisch   vertaald  werd,  2)  en  dat  de  laatste  sporen 


l)    Zie  Mn.  Lewii,  The  PAleti.  Syr.  Lcctionary,  p.  X. 

9)    Zie  de  editie  van  Ciatca  1888,  Terg.  m^n  Kar.  en  Beginaelen  Tan  het  Hitt.  Krit.  Onder- 
xoek  dei  O.  V.,  Utrecht,  1897,  bl.  33  tt. 
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er  van  gevonden  worden  bij  Ebed-Jesu  (1313).  De 
Pesjitotekst  was  in  't  begin  ook  nog  onvolkomen.  Klei- 
nigheden waren  blijven  staan,  ook  Tatianismen  en  fouten, 
zoodat  er  voor  wezenlijke  en  vermeende  geleerden  nog 
genoeg  te  doen  overbleef. 

Niet  alleen  het  Syr.  Palaestgnsch  lectionarium,  maar 
ook  d^  Armenische,  Arabische,  Sahidische  en  Aethiopi- 
sche  vertalingen  zijn  van  den  Syrus  vetus  min  of  meer 
afhankelijk.  De  Syrisch-Palaestijnsche  tekst  is  waar- 
schijnlijk in  Lydda  (Z.  O.  van  JaiTa)  vervaardigd,  volgens 
Burkitt  in  de  dagen  van  Justinianus  en  Heraklius 
(550 — 600).  1)  Meer  dan  een  eeuw  later  dus  valt  er  in 
't  Heilige  Land  van  den  invloed  van  Rabbula's  tekst 
niets  te  bespeuren.  Maar  in  de  groote  Syrische  wereld, 
eerst  in  het  Westen  en  later  ook  in  't  Oosten,  is  de 
Pesjito  der  evangeliën  gaandeweg  meer  de  officiëele 
tekst  geworden,  die  voorts  zeer  getrouw  is  overgeleverd. 


1)    Journal  of  TheoL  Studies  II,  p.   174— 18S.  —  Zie   over  het  leticon  van  Schnltheu, 
daarby  te  gebraiken,  TheoL  Stad.  1904,  bl.  54—67. 

Groningen,  17  Nov.  4904.  G.  Wildeboer. 
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Ëenige  Synoniemen. 


De  synoniemen,  die  ik  bedoel,  zijn: 

nanM 

T  ":" 

"ton 
np-iï 

't  t    . 

D*Drn ') 

Men  heeft  recht  deze  vier  woorden  alle  te  vertalen 
met:  liefde.  Maar  liefde  heeft  niet  één  enkele,  met 
enkele  woorden  aan  te  duiden  of  te  omschrijven,  be- 
teekenis  Integendeel:  zoowel  naar  de  verschillende 
gezindheden,  die  aan  dit  begrip  ten  grondslag  liggen, 
als  naar  de  verschillende  openbaringen,  onderscheiden 
wij  tusschen  liefde  en  liefde.  Welnu  —  de  vier  boven- 
genoemde synoniemen,  alle  betrekking  hebbende  op  de 
liefde  van  Jahwe  tot  Israël,  wijzen  dit  verschil  aan. 

Het  meest  algemeene  woord  voor  liefde  is  "K.  *'K 
toch  wordt  gebruikt  van  liefde  tusschen  man  en  vrouw, 
tusschen  vrienden,  tusschen  menschen  onderling,  tus- 
schen God  en  mensch  en  ook  van  liefde  tot  eene  zaak, 
bijv.  tot  npn    non   nan»  Micha  6  :  8).  "j<  is  dus  dat 

gevoel,   dat  men  betitelt  men  den  naam  liefde,  toege- 
negenheid, gehechtheid  of  iets  dergelijks. 


'*ij^    ''*^    ''M      "^ 
1)  Ter  rerkorting  tal  ik  in  het  rervolg  fchrgfent     C^)      Mi      ib  en       i* 

Digitized  by  VjOOQIC 


21 

De  andere  woordea  beperken  dit  begrip  en  geven 
daaraan  eene  bepaalde  kleur. 

''n  wordt  in  de  St.  Vert.  gewoonlijk  weergegeven  met 
goedertierenheid ;  de  L.  V.  i)  heeft  deze  vertaling  be- 
houden. Duhm  2)  heeft  evenals  Hupfeld  ^)  Gnade.  De 
laatste  geeft  in  zijn  commentaar  bij  Psalm  4:4de  vol- 
gende opmerkingen  ten  opzichte  van  "n.  1°.  „ein  spe- 
cifischer  Begriff  u.  terminus,  zunachst  von  der  Gnade 
u.  Barmherzigkeit  Gottes,  insbes.  gegen  das  Israël.  Volk, 
u.  zwar  sowohl  die  Quelle  als  in  Folge  der  Erwahlung 
u.  des  Bundes  zwischen  beiden  (im  theokratischen  Sinn) : 
daher  oft   verbunden   mit  D12Ü^  der  die  Bundes  treue 

bezeichnet  in  welcher  diese  Gnade  wurzelt.  2**.  über- 
tragen  auf  die  Menschen :  aber  nicht  etwa  von  der  ent- 
sprechenden  Bundesgesinnung  des  Israël.  Volkes  gegen 
Gott,  als  Correlat  der  göttlichen  (was  nur  sebr  selten 
u.  misbrauchlich  vorkommt  wie  Hos.  6:4,  6;  Jer.  2:2) 
weil  der  Begriff  einen  höherstehenden  voraussetzt  u. 
den  Menschen  nur  hier  r\Üti  zukommt;  sondern  fast 
ausschliesslich  von  der  Liebe  u.  Barmherzigkeit  gegen 
andere  Menschen  kraft  des  heiligen  Bandes  (Bundes) 
untereinander,  als  religiöse  Pflicht  betrachtet ....  Also 
heilige  Liebe  u.  Barmherzigkeit,  als  Abglanz  der  gött- 
lichen, =  Lat.  Pietas,  auch  caritas.  In  Sprachgebr. 
fast  stets  von  oben  nach  unten,  selten  von  unten  nach 
oben." 

''n  is  dus  niet  maar  eenvoudig  liefde,  niet  dat  vaak 
onverklaarbare,  spontane  gevoel  van  sympathie,  dat  wij 
in  't  Hebreeuwsch  aanduiden  met  "K.  *)  "n  onderstelt 
een  band,  een  verbond  tusschen  twee  partgen  en  w\jst 
op   de  daaruit    voor  hen  voortspringende  verhouding. 


1)  Het  Gade  Tettament    door  Gort  c.  •. 
S)  Dmhm.  Die  PMlmen.  1899. 

3)  Hupfeld.  Die  Ptalmen.  pg   S4,  eqq. 

4)  De  strekking  fan  Mal  1 :  3  ii  ook,  dat  Jahwe  Israël  heeft  liefgehad   boven  alle    vol- 
keren, omdat  hQ  dit  nu  eenmaal  wilde. 
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Jahwe  had  Israël  lief  en  heeft  daarna  een  verbond  met 
hem  gesloten.  Deut  4  :  37:  hierom  nu,  dat  hg  uwe 
vaderen  liefgehad  (SHM)  en  hun  kroost  na  hen  uitver- 
koren heeft.  Uit  de  oorspronkelijke  liefde  is  dus  eene 
andere  verhouding  voortgekomen.  Jahwe  heeft  Israël 
uitverkoren,  Jahwe  is  IsraëFs  Grod,  Israël  is  Jaweh's 
volk.  De  oorspronkelijke  liefde  nu  ("K),  geregeld  door 
dit  verbond,  zich  uitend  in  daden,  door  deze  zedelijke 
verhouding  voorgeschreven,  heet  "n.  De  "K  gaat  dus 
den  "n  vooraf.  Cheyne  i)  vertaalt  dan  ook  "n  met 
„duteous  love".  Wanneer  Ps.  144 : 2  Jahwe  noemt  ♦IDn, 

daar  doelt  de  dichter  hiermede  op  hem,  die  getoond 
heeft  Israël  als  zijne  beschermeling  met  bijzondere  liefde 
te  hebben  behoed.  En  wil  de  dichter  van  Ps.  89  de 
n\l>  ♦'IDH   bezingen,  dan  legt  hij  Jahwe  deze  woorden 

in  den  mond: 

Ik  heb  een  verbond  gemaakt  met  mijn 

uitverkorene, 
een  eed  gedaan  aan  David,  mijn  dienaar: 
Tot  in  eeuwigheid  zal  ik  uw  kroost 

bevestigen, 
van  geslacht  tot  geslacht  uw  troon 

opbouwen. 

Dikwijls  is  "n  verbonden  met  noif.  Hebben  zij  betrek- 
king op  Jahwe,  dan  beteekenen  ze,  dat  hg  toont  trouw 
te  zijn  aan  het  eens  gemaakte  verbond  met  Israël  en 
zijn  volk  standvastig  liefde  bewijst.  Roept  het  tot  hem 
om  hulp,  dan  hoort  hij  (Ps.  4 : 4).  De  vrome  ondervindt 
dien  "n,  doordat  h\j  het  heiligdom  mag  binnengaan, 
zich  neer  mag  werpen  voor  den  heiligen  tempel  en  daar 
Gods  nabqheid  gevoelt.  (Ps.  5 : 8  sqq.  c.  f.  Ps.  73).  Ja, 
in  den  tempel  wordt  de  vrome  Israëliet  zich  Jahwe's 
"n  bewust  (Ps.  48 :  10). 

1)  C%iM.  Tbe  orifin  of  the  PMlmt.  1890.  pz.  S78. 
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De  "n  is  dus  minder  omvangrijk,  minder  spontaan, 
maar  beter  gegrondvest,  beter  verzekerd  dan  de  "K.  De 
laatste  bezit  Jahwe,  omdat  het  Israëlietische  volk  hem 
beviel,  de  eerste  is  zijne  liefde  voor  het  volk,  v^aarmede 
hij  z\)n  verbond  sloot,  dat  hij  verkoos  boven  alle  andere 
volkeren. 

Behalve  een  paar  plaatsen,  waar  "n  gebruikt  wordt 
voor  de  liefde  van  den  mensch  tot  God  (Hozea  6:4,6; 
Jer.  2:2),  komt  "n  zeer  dikwijls  voor  ter  aanduiding 
van  de  liefde  van  menschen  onder  elkander  (speciaal 
ia  Israël),  eene  liefde,  die  de  afschaduwing  is  van  den 
*'rv  dien  Jahwe  Israël  bewijst.  Duidel^k  komt  dit  uit 
in   2  Sam.  9 : 3,  waar  David  zegt  D^rfjK  'Tl  te  willen 

bewijzen  aan  den  eenig  overgebleven  zoon  uit  SauPs 
geslacht ;  duidelijker  nog  in  1  Sam.  20 :  14,  waar  David 
en  Jonathan  een  verbond  sluiten  en  deze  laatste  daarbjj 
zegt:  Moogt  gij,  indien  ik  dan  nog  leef,  Jahwe's"naan 
mij  bewijzen  . . . .  i)  Jonathan  had  hier  niet  van  "i^  kunnen 
spreken,  maar  gebruikt  hier  zeer  juist  "n  in  parallel 
met  Jahwe's  "n  ten  opzichte  van  zyn  volk.  Immers  er 
bestond  tusschen  hem  en  David  eene  rechtsverhouding, 
eene  verhouding,  voortgesproten  uit  een  door  vriend- 
schap gesloten  verbond,  evenals  tusschen  Jahwe  en 
Israël.  Ook  uit  eenige  andere  plaatsen  blijkt,  dat  aan 
"n  altyd  een  verbond  ten  grondslag  ligt.  Gen.  21 :  23 
Abimelech  zegt  tot  Abraham:  Zweer  my  daarom  hier 
bij  God,  dat  gij  noch  mij,  noch  myn  geslacht,  noch 
mijn  kroost  trouweloos  behandelen  zult,  maar  denzelfden 
"n  dien  ik  u  getoond  heb,  mij  en  het  land,  waarin  gij 
vertoefd  hebt,  betoonen  zult.  "r\  is  hier  niet  te  vertalen 
met  welwillendheid,  ^)  maar  met  trouw,  liefde,  zooals 
die  uit  het  tusschen  hen  beiden  gesloten  verbond  voort- 
vloeit. 2  Sam.  10: 2:  En  David  zeide:  Ik  zal  "n bewijzen 
aan  Hanun,  den  zoon  van  Nahas,  zooals  zijn  vader  mij 


1)    8i.  VêTtx  ▼eldftdïgheid} 
S)    L.V,l  69. 
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"n  bewezen  heeft.  Nahas  had  blijkbaar  David  een 
liefdedienst  bewezen;  welnu  —  de  verhouding, daardoor 
tusschen  hen  ontstaan,  gaf  David  aanleiding  te  spreken 
van  "n,  dien  hij  den  zoon  van  Nahas  wilde  bewijzen  *). 
Verder  kunnen  te  dezen  opzichte  nog  dienen  2  Sam.  9: 1,7 
("n  ter  vfWle  van  het  met  Jonathan  gesloten  verbond); 
16 :  17 ;  1  Sam.  20 : 8.  "n  in  zijne  onverzwakte  beteekenis 
is  dus  —  tusschen  Jahwe  en  Israël,  tusschen  Israëlieten 
onderling  —  steeds  de  hondstrouw,  bondsliefde. 

Meer  aandacht  dan  Hupfeld  daaraan  wil  schenken, 
verdienen  de  plaatsen  Hozea  6:4,  6  en  Jer.  2:2,  de 
loei  classici  voor  de  beteekenis  van  "n  als  de  liefde  van 
den  mindere  tot  een  meerdere  (mensch  tot  God),  „als 
das  der  göttlichen  Liebeserweisung  entsprechende  Ver- 
halten." 2)  Dat  dit  de  beteekenis  moet  zijn  blijkt  duidelijk 
uit  de  genoemde  plaatsen.  Hoz.  6:4,  6  verwijt  Jahwe 
zijn  volk,  dat  zijn  "n  is  als  een  morgenwolk ;  hij  eischt 
van  hen  niet  (de  verkeerd  gebrachte)  offers,  maar  "n. 
In  Jer.  2:2  zegt  Jahwe,  dat  hij  gedenkt  den  "n,  dien 
Israël  hem  in  den  beginne  betoonde.  Hier  wijst  "n  dus 
wel  degelijk  op  de  verhouding  van  mindere  tot  meerdere 
en  duidelijk  is  het,  dat  hier  "n  is  „the  duteous  and 
active  love  to  God."  3)  Dezen  "n  kan  Jahwe  dan  ook 
alleen  eischen  van  Israël,  waarmede  hij  een  verbond 
gesloten  en  dat  hij  altijd  "n  bewezen  heeft.  Het  gebruik 
van  "n  in  deze  beteekenis  lag  voor  de  hand.  De  profeten 
stelden  den  Israëlieten  zedelijke  geboden,  omdat  Jahwe 
handhaver  was  der  zedelijke  wereldorde  en  voor  die 
geboden  gehoorzaamheid  eischte.  „Weest  heilig,  want 
Jahwe  is  heilig."  Welnu  —  zoo  konden  de  profeten  ook 
"n  eischen,  omdat  Jahwe  "n  betoonde.  Aan  misbruik, 
zooals  Hupfeld  wil,  behoeft  dus  niet  te  worden  gedacht. 
Trouwens  het  gebruik  van  het  adjectief  Tpn  onderstelt 


1)    X.  K  hedt  hier  gnntt.  M.  i.  verkeerd,  want  in  gumt  ligt  niet  het  begrip  TerpHchting 
of  drang. 
8)    Qet.'KüMtêch  Handwörterbnch. 
8)    Ckeynê.  t  a.  p.  pg.  878. 
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"n  in  deze  laatste  beteekenis  als  gerechtvaardigd.  ^T'Dn 
is  degene,  die  "n  bewijst,  Jahwe  is  dus  ^n(Jer.  3:12; 

•    T 

Ps.  145:47),  En  voor  zoover  het  menschen  betreft  is 
dus  TDn  =  "rDn«r'»K.  1)  De  D»TDn  zijn  dus  zij,  die  als 

leden  van  het  bondsvolk  Jahwe  de  liefde  bewijzen,  die 
hem,  den  bondsgod,  toekomt.  De  H^irt  ^''Dn  zijn  dus  de 

vromen,  die  Jahwe  liefdevol  vereeren  (Pss.  30 : 5;  31 :  24 
etc).  2)  Ik  zie  niet  in,  dat  n^Dn  (Ps.  50 : 5)  eene  ruimere 

beteekenis  zou  hebben  gekregen  en  gezegd  zou  zijn  van 
Israël  in  zijn  geheel.  Als  God  tot  zijne  vrome  ver- 
eerders QQ}f)  heeft  gesproken,  spreekt  hij  vs.  16  tot  de 

boozen  onder  Israël.  De  DH**Dn  onderricht  hij,  hoe  hij 

vereerd  wil  worden.  Dit  karakter  blijft  gehandhaafd 
voor  hen,  die  zich  in  lateren  tijd  (2e  eeuw)  noemen 
Aaidaïoi  (DH^Dn)  „welche  zur  Zeit,  als  so  Viele,  besonders 

„aus  den  höheren  Standen,  sich  Griechischem  Wesen 
„zuneigten,  im  Gegensatz  zu  diesen  vornehmen  Griech- 
„lingen  am  Gesetze  treu  festhielten  und  mit  besonderer 
„Strenge  die  Reinheit  Israëlitischer  Art  nach  Gesetz 
„und  vaterlicher  Tradition  und  nach  der  Lehre  der 
„Schriftgelehrten  wahrnahmen.  Diese  Asidaer  sind  es, 
„welche  den  Kampf  mit  den  Syrern  aufnahmen,  als 
„diese  zuerst  durch  Lockungen,  dann  durch  Verfolgung 
„das  Volk  zu  hellenisieren  und  seine  Religion  auszurot- 
ten  strebten."  3)  De  D^Dp  zijn  dus  het  vrome  gedeelte 


1)     Baetkgtn      i  Dm  hit  nicht  patsive  Bedentnng  ,der  Begnadete/'  soiideni  iit  dne 
IntniniitiTbuldiDg  wie     K^j3j   und  bedeutet      n£r^K   FroT.  11 1 17  .derjenige  vecher 

"n  abt" 

S)    St,  V.  gunst genooten ,  L,  V.  Tronieu*.  Dnkmi  die  frommen;  Hufféldi  die  Begntdeten 
dns  ercntli  St.  V.  psssief.  Baethgen-.  Die  Frommen. 
S)    MarH.  Oeechichte  der  ItrMlitiiche  Religion  1897  pg.  87S. 
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van  Israël,  de  ijveraars  voor  den  reinen  dienst  van 
Jahwe;  zij  bewaren  zuiver  bet  verbond  tusscben  Jahwe 
en  zijn  volk  gesloten,  door  Jahwe  "n  te  bewyzen.  *) 
"n  is  dus  de  liefdesverhouding  tusscben  twee  verbon- 
denen, speciaal  Jahwe  en  Israël,  of  de  liefdesverhouding 
tusscben  de  leden  van  het  bondsvolk  onderling. 
Naast  "K  en  "n  plaatste  ik  als  derde  synoniem  npllf. 

'T    T 

p'IX,  oorspronkelijk  van  menschen  gezegd,  beteekent 

die  in  zijn  recht  is,  gelijk  heeft.  Verder  beteekent  bet 
echter  niet  alleen  rechtvaardig,  de  eigenschap  van  hem, 
die  naar  de  normen  van  het  bestaande  recht  handelt, 
maar  ook  j,me  is,  zooals  hij  zyn  moet,"  *)  die  dus  zijne 
moreele  en  religieuse  plichten  trouw  vervult.  ^)  Met 
betrekking  tot  de  wet,  aan  Israël  gegeven,  beteekent 
dit  dus  dengene,  die  trouw  de  wet  vervult.  Op  God 
toegepast,  beteekent  p'TV  slechts  ééns:  die  gelijk  heeft.  *) 

Overigens  is  het  begrip  "y,  op  God  toegepast,  verdiept. 
"V  wordt  dan  niet  gezegd  van  God,  in  zooverre  hij 
zich  houdt  aan  de  normen  der  wet  of  aan  eene  andere 
boven  hem  staande  rechtsorde,  maar  in  zooverre  by 
blijft  bij  de  eens  bepaalde  richting,  die  hy  zich  voor- 
geschreven heeft,  dus  zyne  karaktervastheid,  zijn  vol- 
komen betrouwbaarheid,  zijne  trouw  aan  het  eens  ge- 
geven woord.  Op  hem  dus  kan  Israël  vertrouwen:  hij 
is  de  |3K  (Gen.  49  :  24),  de  yi)i  (Deut.  32 : 4),  waarop 

Israël  bouwen  kan,  de  onveranderlijk-trouwe.  Ai  is  er 
dan  ook  veel,  dat  den  vrome  tot  twgfei  kan  brengen, 
bijv.   de   voorspoed   der   boozen,   toch   kan   hij  bleven 


\  99mm 

1)    Dat  pt.  79 :  S  de  é    H   TereenzeWi^  worden  mei  gtnich  Jsnél  ii  hieruit  te  ver- 
kUren,  dat  aQ  hier  itaan  tegenover  de  Heidenen,  die  Jahwe  niet  kennen. 

3)  c.  <     p^VnST   Tan  Pa.   4:  6  de  Jaiüe  offera  (offer  the  right  aacrifieea  Cktjfmt 
S)    SckmllM.  AUteataoientliche  Theologie  1889  pg  640.  KmtUttck  Die  DeriTate  dea  atomea 

p  lY  im  alteatamentliehen  Sprachgebranch  1881.  MmrÜ  tap.  pg.  184,  aqq. 

4)  Eiodna  9:  87. 
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getuigen :   n^n^   nm  pnv  (Jer.   12  :  i).  Want  de  "V 

openbaart  zich  hierin,  moet  zich  —  volgens  het  begrip 
karaktervastheid  —  hierin  openbaren,  dat  de  booze 
wordt  gestraft  en  de  vrome  Jahwe's  bescherming  onder- 
vindt. Zóó  kan  dus  de  vrome  Jahwe's  "ï  aanroepen 
om  redding  te  vragen  uit  benauwdheid  en  te  bidden 
om  verdelging  der  vijanden.  (Ps.  143  :  11). 
De  nlpllf  van  Jahwe  kunnen  dan  ook  gelyk  gesteld 

worden  met  de  0*p^^J^by)  D*»natS^D  (rechtverschaffing 

aan  alle  verdrukten  Ps.  103  :  6)  en  als  Samuël  (1  Sam. 
12  :  7)  het  volk  „de  gerechtigheden"  wil  mededeelen, 
wijst  hij  het  op  de  hulp,  die  Jahwe  altijd  heeft  ver- 
leend (vs  2  sqq).  Zóó  krijgt  dus  de  "X  van  Jahwe  de 
beteekenis  van  hulp.  Jahwe  kan  niet  anders  dan  con- 
stant zijn ;  1)  heeft  hy  dus  een  verbond  gesloten  met 
Israël,  zijn  uitverkoren  volk,  dan  eischt  z\jne  "y,  dat 
hij  Israël  helpt,  dat  hij  het  tot  het  heil  brengt.  Zóó  is 
dus  "If  synoniem  met  ^pn  omdat  beide  beteekenen  de 

hondstrouw  en  aanduiden  de  daden,  die  daaruit  voort- 
vloeien. Daarom  kan  de  dichter  van  Ps.  40  zeggen,  dat 
hij  Jahwe's  "X  niet  verborgen  heeft,  maar  voor  de 
vergadering  heeft  gesproken  van  Jahwe's  n31DN,  HJ' VvJ^H, 

"ion  en   r\ÜH.  (vs  11).  Een  duidelijk  voorbeeld  is  ook 

(Jes.  51  :  8,  *)  waar  de  gerechtigheid  parallel  is  met 
het  heil,  dat  Jahwe  Israël  schenkt. 

Het  verschil  tusschen  "n  en  "If  ligt  hierin,  dat  ter- 
wijl  de   "n   van   Jahwe   zich   uitsluitend  openbaart  in 


1)   .Die  erite   Eigenfchtft  der  sitUichen  Vollkommenheil  ist  die  Gerechlkeii  (Hp  ijf) 

:t^  ƒ 
d.  i.  diejenige  litUiche  BetUmmtheit,  nich  welcher  Gott  den  (in  ihm  liegenden)  MaasiUb 
ToUkommener  Zwecke  ohne  Farcht,  P»rteiUchkeit  nnd  EigenmnU  verwirklicht,  wo  teine 
Ofrenbnmng  mm  Ausdrnck  kommt".  {SehmlU  pg.  S40. 

S)    Jniflt  i«  de  opmerking  vnn  M«rli  (t.  n.  p.  pg.  186),  dat  .die  Gerechiigkdi  Oottet  »« 
ihrer  höchften  Bedentnng  komtt  bei  Denterojetijn." 
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daden  van  liefde,  de  "X  daarnaast  zich  ook  openbaart 
in  straf  over  den  booze  en  over  elke  daad,  die  in  strijd 
is   met  Jahwe's  ÜÖU^D.  Hij  straft  hem,  die  schuldig  is 

aan  doodslag  D)'Ö  ül  'Chl  ^)  en  hij  haat  den  onrecht- 

vaardige.  De  Psalmdichters  roepen  dan  ook  de  "X  van 
Jahwe  aan  in  deze  beide  opzichten:  bescherming  voor 
de  vromen,  bestraffing  der  boozen!  Hiermede  is  het 
begrip  "X  geenszins  geheel  besproken,  doch  ik  meen 
duidelijk  de  synoniemiteit  van  "X  met  "fl  in  het  licht 
te  hebben  gesteld. 

Mij  rest  nog  de  ¥^  synoniem  te  behandelen,  namelijk 
D^rn.  St.  Vert.  heeft  hiervoor  het  woord  barmhartig- 
heden. L.  V.  erbarmen.  Hoséa  H  :  21  komt  "T  voor 
naast  ^Dn,  evenals  Jeremia  16  :  5  en  Zach.  7  :  9,  met 

dit  onderscheid  echter,  dat  op  de  eerste  plaatsen  sprake 
is  van  Jahwe,  op  de  laatste  plaats  van  menschen  on- 
derling. De  beide  begrippen  staan  dicht  bij  elkaar.  Het 
verschil  ligt  echter  hierin,  dat  terwijl  de  "X  en  de  "n 
de  trouw,  de  liefde  beteekenen,  die  Jahwe  in  zijne 
qualiteit  van  Israëls  God  bewijst  aan  het  met  hem  ver- 
bonden volk,  de  "1  evenals  de  "X  eene  uiting  is  van 
zijne  vrijheid.  De  "X  en  de  "n  zijn  beperkt  binnen  be- 
paalde grenzen;  zóó  Jahwe  slechts  deze  eigenschappen 
bezat,  zou  zijne  goedheid  afgemeten  en  daarom  ook 
eenigszins  koel  zijn  geweest.  Zijne  "X  eischt  toorn  over 
het  kwaad  in  Israël  bedreven,  doch  niet  eeuwig  duurt 

zijne  wrok  (n^tS^  dVi^  i6')  Ps.  103  :  9  vgl.  Jer.3:12), 
want  hij  is  Dini  (Deut.  4  :  31).  Doch  wordt  door  deze 
"1   de   "X  van  Jahwe  niet  in  gevaar  gebracht?  Neen. 


1)    Niphtl:    D^    tir    I  IJ    Ruben  zegt:  Jozefs  bloed  wordt  aan  om  gewroken.  Bol- 

•  T      ,  • 

wtgtr:  Man  wird  im  Zniammenbang  an  Sündenitrafe  überhaupt  denken  mussen   (I).  L.  F..- 
Z9n  bloed  wordt  thois  gezocht  (!!!) 

Digitized  by  VjOOQIC 


29 

„Der  ware  kein  „gerechter  Manu",  der  nicht  auch 
woblwollend  ware,  bereit  zu  nutzen  und  zu  helfen,  und 
wenn  nöthig  auch  verzeichbare  Fehler  zu  entschuldi- 
gen*"  1)   En   voorts,  Jahwe  is  Dim  doch  niet  in  dezen 

zin,  dat  hij  het  kw&ad,  't  welk  bedreven  is,  maar  ver- 
geeft en  vergeet,  doch  als  voorwaarde  voor  de  "1  van 
Jahwe  wordt  steeds  gesteld,  dat  de  zondaar  (in  casu 
het  zondige  volk)  berouw  zal  gevoelen,  zich  bekeeren 

zal.  Jeremia  roept  Israël  toe  :SN*liy^n32?Dn3V^  (3:12) 

•'t:'  T    ••         =  T 

en  Ps.  403  :  13  zegt,  dat  gelijk  een  vader  zich  erbarmt 
over  zijne  kinderen,  Jahwe  zich  erbarmt  over  die  hem 
vreezen.  Ps.  40  :  12  spreekt  de  dichter  zijn  vertrouwen 
uit,  dat  Jahwe  hem  zijne  "1  niet  onthouden  zal,  doch 
VS.  9  heeft  hij  verklaard,  dat  het  zijn  lust  was  Gods 
wil  te  volbrengen,  dat  Gods  wet  in  zijn  binnenste  was. 
Met  het  oog  hierop  durft  hij  de  "*l  inroepen  voor  zijne 
zonden.  Ps.  51  :  3  vraagt  om  uitdelging  der  overtre- 
dingen naar  Jahwe's  "1,  want  de  dichter  is  zich  van 
zijne  overtredingen  bewust,  zijne  zonde  staat  hem  voort- 
durend voor  den  geest.  Zijn  de  zonden  te  groot  en  te 
vele,  dan  kan  de  straf  niet  uitblijven.  Hosea  noemt  dan 

ook   een   zijner  kinderen  riom  i«6  ^)  =  zij  vindt  geen 

"^     T    '•. 

erbarmen,  omdat  hij  oveii;uigd  is  dat  Jahwe  Israël  de 
lang  opgehoopte  schuld  zal  doen  boeten,  voordat  hij 
het  vergifTenis  kan  schenken,  Israël,  dat  zich  bezondigd 
heeft  ajtn  afgodendienst  en  onzedelijkheid  en  zich  om 
Jahwe's    U&ii^D    niet    heeft   bekommerd.   Jahwe    heeft 

anders  lang  genoeg  zijn  toorn  ingehouden  —  wachtend 
op  het  oogenblik,  dat  het  volk  zich  bekeeren  zou.  Hij 
is  lankmoedig  (O^SJX  ?pK  Ps.  103  :  8)  en  als  de  zondaar 


1)    SckuUs  t.  t.  p.  pg.  646. 
S)    Hotéal     6. 


Digitized  by  VjOOQIC 


30 

zich   bekeeren   wil,   dan  wil  hij  zich  gaarne  laten  ver- 
zoenen. Hij  is  voor  allen,  die  hem  aanroepen,  3\U,nSD 

(„bestandig,   vergebend."  Duhm),  ^DH  3^  (Ps.  86  :  5), 

"panr  Dvn  (vs.  i5). 

Terwijl  dus  de  "y  Jahwe  maakt  tot  een  toornig  en 
ijverzuchtig  God,  die  de  zonden  bezoekt  tot  het  derde 
en  vierde  geslacht,  is  hij  door  zyne  "^  barmhartig  en 
vergevingsgezind.  Dit  is  geen  tegenspraak.  Zij  staan  op 
vele  plaatsen  naast  elkaar  en  vormen  te  zamen  eene 
voorstelling  van  God,  juist  daarom  aanbiddenswaardig, 
omdat  hij  niet  onverbiddelyk  de  wet  der  vergelding 
handhaaft,  maar  ook  vergelding  en  genade  kent.  Met 
Schultz  kunnen  wij  aannemen  „dat  de  oudere  tijden  van 
Israël  meer  aan  Gods  toom  en  naijver  hebben  gedacht,  en 
dat  de  ervaring  van  zijne  genade  en  lankmoedigheid  in  hare 
gansche  heerlijkheid  eerst  langzamerhand  is  opgegaan." 

In  't  kort  het  hierbovengaande  samen^ittend  komen 
wij  tot  dezen  slotsom: 
T\yM<    is  de  oorspronkelijke  hefde  van  Jahwe  tot  Israël, 

waardoor  hij  dit  volk  uit  de  volkeren  bestemde 
voor  zijn  heil. 
IDn       is  de  liefde,  die  Jahwe  Israël  bewijst  uit  hoofde 

van  het  gesloten  verbond :  bondsliefde. 
rijJlX    is  de  liefde,  die  Jahwe  Israël  bewijst  uit  hoofde 

van  zijn  karaktervastheid,  zijne  gerechtigheid, 
die  medebrengt  dat  de  vrome  op  zijn  steun  kan 
rekenen  en  dat  het  volk,  't  welk  hij  heeft  uitver- 
koren, het  heil  deelachtig  zal  worden :  hondstrouw. 
DWn    is  de  liefde,  die  Jahwe  Israël  bewijst  uit  hoofde 

van  zijne  genade  en  lankmoedigheid:  barmhar- 
tigheid, medelijden. 


1      t.  t.  p.  pg.  666 

Hilversum.  F.  Dijkema. 
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Keizer  Domitianus. 


l. 


Opmerkelyk  is  het,  dat  de  persoon  van  dezen  Flaviêr 
de  aandacht  getrokken  heeft  van  onderzoekers  op  zeer 
uiteenloopend  gebied  der  wetenschap.  Van  juridisch 
standpunt  virordt  zijn  optreden  tegenover  de  Christenen 
beoordeeld  door  Mommsen  i)  en  Piof.  Conrat  *).  Een 
onderzoek  naar  de  geestvermogens  van  dezen  keizer  is 
ingesteld  door  J.  Ev.  Kraus  ^),  die  tot  de  slotsom  komt, 
dat  Domitianus  door  een  zielsziekte  gekweld  werd.  Dat 
historici  van  professie  als  Schiller  ^)  zich  met  hem  bezig- 
houden, spreekt  van  zelve.  De  litterator  Osell  ^)  heeft 
een  verdienstelgke  monografie  van  bijna  400  bladzijden 
over  hem  geschreven.  En  dat  de  regeering  van  Domiti- 
anus voor  den  theoloog  van  beteekenis  is,  zal  wel  voor 
ieder,  die  belang  stelt  in  de  geschiedenis  der  kerk  en 
de  oud-Christelijke  letterkunde,  buiten  kijf  zgn.  Niet 
alleen  toch  komt  zijn  naam  ter  sprake  bij  de  „Christen- 
vervolgingen", waarvan  men  eertijds  gewoon  was,  de 
tweede  groote  vervolging  in  zijn  tijd  te  plaatsen,  maar 


1)  TerioojM  ia  .Die  Beligionffreyel  naeh  römiiehem  Kecht  ron  Tbeodor  MonmMB** 
Hitt.  Ztchr.  yon  Sybel  nnd  Lehmann,  1890,  S.  889  ff.  In  1890  werd  een  geheele  Jnridiiche 
dieeerUUe  md  Oomitianne  geveld  door  P.  M.  v.  Goeu  (De.  T.  Fl  Domitiano,  Imperatore 
Romano,  diuqne  iariapmdeatia) 

9)    Die  ChrietenTerfolgangeB  im  röm.  Reiche  yom  Standpankte  det  Jnriiten,  Leipt.  1897. 

8)  Znr  Cliarakterletik  det  Kaiiere  Domitiaaiis,  Progr.  der  kgl.  bayer.  Studiea-Aaitalt 
Landabat  1876/76. 

4)    Qeaebicbte  der  röm.  Kaiaeraeit,  I,  S.  S90  ff.  Qotba,  1888. 

6)    Sieai  rar  Ie  règne  de  Tenperenr  Domitien,  Paria,  1898. 
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ook  wordt  door  onderscheidene  mannen  van  studie  een 
aantal  oud-Christelijke  geschriften  beschouwd  als  onder 
zijne  regeering  tot  stand  gekomen.  In  hoeverre  men 
recht  daartoe  heeft,  gedoogt  het  bestek  van  dit  opstel 
niet  te  onderzoeken.  Alleen  wil  ik  er  aan  berinneren, 
dat  de  Evangeliën  van  Mattheus  en  Lukas,  de  Han- 
delingen, de  Openbaring  van  Johannes,  en  van  de  Brieven 
Jakobus,  1  Petrus,  Johannes,  Hebreeën,  de  pastoraal- 
brieven,  Barnabas  en  1  Clemens  door  sommigen  met 
zijn  regeeringstijd  in  verband  worden  gebracht.  Wil 
men  over  die  meeningen  kunnen  oordeelen,  dan  is  het 
noodig,  met  de  regeering  van  Domitianus  bekend  te 
zijn.  Wel  is  ook  van  theologische  zijde  over  hem  ge- 
schreven, maar  in  de  laatste  tientallen  van  jaren  is  er 
van  verschillende  zijden  zooveel  nieuws  verschenen,  dat 
het  mij  niet  ondienstig  voorkomt,  aangaande  hem  in 
het  licht  te  stellen,  wat  voor  den  theoloog  van  belang 
kan  zijn. 

Titus  Flavius  Domitianus  werd  den  24^^^  October  van 
het  jaar  51  i)  in  een  eenvoudige  woning  geboren.  Zyn 
vader,  T.  Flavius  Vespasianus,  was  toen  juist  consul 
designatus,  een  man  noch  rijk,  noch  aanzienlijk,  die  in 
de  jeugd  van  Domitianus  dikwijls  met  ünantieele  moei- 
lijkheden had  te  kampen.  De  jongste  zoon  leerde  zoo 
wèl  het  juk  in  zijn  jeugd  dragen.  Zijn  vader  was  wegens 
ambtsbezigheden  zelden  te  Rome,  zijn  broeder  Titus, 
die  tien  jaren  ouder  was  dan  Domitianus,  verliet  spoedig 
de  ouderlijke  woning.  Zijn  moeder,  Domitilla,  schijnt 
vroeg  gestorven  te  zijn.  Weinig  zorg  werd  er  aan  den 
jongsten  zoon  en  zijne  opvoeding  besteed.  Ja,  het  ge- 
rucht ging  volgens  Suetonius,  ^)  dat  hij  als  knaap  op 
de  schandelijkste  wijze  in  zijn  levensonderhoud  moest 
voorzien.  Een  betere  tijd  brak  er  voor  hem  aan,  toen 
zijn   vader,  die  in  67  belast  was  geworden  met  het 


1)    In    de  datnmt  en  jiartallen  Tolg  ik  Qsell,  die  in  deu  materie  een  belangrfjken  arbeid 
heeft  Terrieht. 
S)    Domitianus,  c.  1. 


Digitized  by  VjOOQIC 


33 

onderdrukken  van  den  Joodschen  opstand,  in  Juli  69 
door  de  legioenen  in  bet  Oosten  tot  keizer  werd  uit- 
geroepen. Terwijl  Vespasianus  zelf  nog  in  bet  Oosten, 
vooral  in  Egypte  bleef  toeven,  rukte  z^n  veldbeer  Mu- 
cianus  met  een  leger  tegen  Rome  op,  om  Vitellius  de 
regeering  te  ontnemen.  Mucianus  werd  nog  vooruitge- 
sneld door  Antonius  Primus,  die  met  zijn  overwinnende 
Donau-legioenen  de  Apengnen  overtrok  en  te  Ocriculum 
de  komst  van  Mucianus  afwacbtte. 

Vitellius  liet  de  bloedverwanten  van  zijn  mededinger, 
nl.  Domitianus,  diens  oom  Tit.  Flavius  Sabinus  en  Pe- 
tilius  Gerealis,  welke  voor  bem  waarde  badden  als 
gijzelaars  en  te  Rome  toefden,  bewaken.  Cerealis  waagde 
bet  ecbter  naar  de  bevriende  legers  te  vlucbten.  Spoedig 
evenwel  stond  de  zaak  van  Vitellius,  door  velen  ver- 
laten, bopeloos.  Den  18<>«>^  December  besloot  hij  afstand 
van  de  regeering  te  doen.  Flavius  Sabinus,  de  praefectus 
urbis  en  broeder  van  Vespasianus,  beloofde  hem,  dat 
hg  dan  gespaard  zou  worden.  De  soldaten  en  bet  volk 
te  Rome,  getroffen  door  zyn  deemiswaardig  lot,  wilden 
dat  hg  aan  de  regeering  bleef  en  begonnen  met  hand- 
tastelgkbeden  tegen  Sabinus.  Deze  bracht  hetKapitooI, 
waar  hg  zich  terugtrok,  in  staat  van  tegen  weer  en  liet 
nog  des  nachts  Domitianus  benevens  zijne  eigene  kin- 
deren,  onder  zware  regenbuien  daarheen  overbrengen. 

Den  19^®»  December  werd  de  plaats  genomen  door  het 
volk  en  Sabinus  gedood.  Domitianus  ecbter  ontkwam 
door  zich  te  verschuilen  bij  een  tempelbewaarder,  van- 
waar hg  den  volgenden  morgen  verkleed  als  priester 
van  Isis  een  veilig  heenkomen  kon  vinden  bij  Comelius 
Primus,  een  cliënt  van  zijn  vader,  die  in  de  stad  woonde.  ^) 
Den  volgenden  dag  drong  Antonius  Primus,  door  Sa- 
binus ontboden,  de  stad  binnen.  Vitellius  werd  gedood. 
Nu  was  het  gevaar  voor  Domitianus  geweken.  Hij  kwam 
voor  den  dag  en  werd  door  de  soldaten  als  caesar  be- 


1)    TMitM,  Hiit.  m,  69. 

ThmA,  StHÜim  IMS.  3 
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groet,  terwijl  hij  nu  spoedig  het  vorstelijk  verblijf  op 
den  mons  Palatinus  betrok.  Zoo  was  hij  de  eenige  per- 
soon uit  de  nieuwe  keizerlijke  familie,  die  de  krisis  te 
Rome  had  doorgemaakt,  iets  waarop  hy  zich  later  terdege 
liet  voorstaan,  i)  Het  was  een  te  groote  overgang  voor 
den  onbekenden  achttienjarigen  jongeling,  om  eensklaps 
als  keizerlijke  prins  zijn  familie  in  Rome  te  vertegen- 
woordigen. 

Den  2l8*«»  December  werd  Vespasianus  door  den  senaat 
als  keizer  erkend.  Deze  en  zijn  oudste  zoon  Titus  wer- 
den tot  consuls  en  Domitianus  tot  praetor  urbanus 
consulari  potestate  voor  het  volgende  jaar  benoemd, 
waardoor  deze  laatste  de  regeering  voor  beide  afwezige 
familieleden  in  handen  kreeg.  Ter  wille  van  de  consu- 
laire macht,  die  hem  alles  waard  was,  veronachtzaamde 
hij  z^n  eigenlijk  praetorsambt,  waarvan  hij  de  recht- 
spraak aan  een  collega  overliet.  ^) 

Inmiddels  was  ook  Mucianus  te  Rome  aangekomen 
en  deze,  hoewel  hij  aan  Domitianus  alle  verschuldigde 
eerbewijzen  deed  toekennen,  trad  hem  hinderend  in  den 
weg  in  het  staatsbestuur.  Want  ofschoon  de  naam  van 
Domitianus  boven  de  officiëele  stukken  en  edicten  prijkte, 
nam  feitelijk  Mucianus  in  naam  des  keizers  zelf  het 
roer  van  staat  in  handen,  dat  aan  den  onervaren  jon- 
geling in  zulke  verwarde  omstandigheden  niet  wel  toe- 
vertrouwd was.  De  veldheer  kreeg  den  zegelring  des 
keizers  en  Domitianus  stond  onder  zijn  leiding  ^).  Toen 
Domitianus  in  70  als  praetor  zijn  ambt  in  den  senaat 
aanvaardde,  maakte  hij  daar  een  aangenamen  indruk. 
Hij  sprak  weinig  en  bescheiden,  zijn  telkens  blozen, 
wekte  den  schijn  van  jeugdige  beschroomdheid  *). 

Bescheidenheid  was  echter  niet  de  deugd  van  den 
nieuwen  prins.  Toen  Mucianus  verschillende  ambten  aan 


1)  Snet.  Dom.  18. 

8)  Soet.  Dom.  1. 

8)  Tae.  AgricoU  7. 

4)  T«c.  Hitt.  lY,  40. 
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zijn  vrienden  ging  schenken,  wilde  Do mitianus  voor  hem 
daarin  niet  onderdoen,  en  deed  zelfs  op  één  dag  meer 
dan  twintig  benoemingen.  Dat  ging  zijn  vader  te  kras, 
en  deze  schreef  ironisch  aan  zijn  eigenmachtigen  zoon, 
dat  het  hem  verwonderde,  dat  hij  hem  als  keizer  nog 
niet  een  opvolger  bezorgde,  i) 

Somtyds  had  hij  echter  goede  opwellingen,  doch  ook 
al  weer  overdreven.  Suetonius  2)  verhaalt,  dat  een  vers- 
regel van  Virgilius,  waarin  het  slachten  van  vee  ver- 
oordeeld werd,  hem  op  de  gedachte  bracht,  het  slagers- 
werk  eenvoudig  te  verbieden. 

Zooals  zich  denken  laat,  was  Domitianus  niet  vriend- 
schappelijk gestemd  jegens  Mucianus,  die  hem  bij  zijn 
droomen  van  oppermacht  in  den  weg  stond.  Hij  sloot 
zich  dan  ook  nauw  aan  bij  diens  tegenstanders. 

Gaarne  had  de  jonge  man  lauweren  geoogst  in  den 
krijg.  De  gelegenheid  scheen  daartoe  gunstig  in  de  lente 
van  70,  toen  er  een  opstand  uitbrak  in  het  Westen  van 
Germanië,  maar  al  weer  was  het  Mucianus,  die  onder 
een  voorwendsel  hem  van  het  oorlogsterrein  wist  af  te 
houden.  ^) 

Op  een  ander  gebied  behaalde  hij  minder  eervolle 
overwinningen.  Hij  wist  nl.  vei*scheidene  gehuwde 
vrouwen  te  verleiden,  onder  welke  vooral  bekend  is 
Domitia  Longina,  de  vrouw  van  L.  AeUus  Plautius  Lamia 
AeUanus,  welke  hij  aan  haar  man  onttrokken  en  tot 
vrouw  genomen  heeft.  Zij  was  de  dochter  van  Cn.  Do- 
mitius  Corbulo. 

Vespasianus  was  zeer  ontstemd  over  de  dwaasheden 
van  z^n  zoon,  die,  dit  wel  besetfende,  tegen  de  komst 
van  zijn  vader  zich  meer  en  meer  op  den  achtergrond 
begaf,  en,  toen  de  keizer  in  October  70  den  grond  van 
ItaUê  betrad,  zoo  laat  mogelijk,  eerst  te  Beneventum, 
hem  kwam  verwelkomen.  *) 

1)  Dio  Gaas.  LX VI.  2  of.  Saet.  Dom.  1. 

8)  Snet.  Dom.  9. 

8)  TwJ.  Hiit.  IV,  67  •. 

4)  Dio  CaM.  LXYI,  9. 
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Nu  was  de  droom  van  macht  uitgedroomd  door  den 
over  het  paard  getilden  jongen  man.  Zyn  vader  nam 
de  regeering  in  handen,  bijgestaan  door  Titus,  die 
in  alles  verreweg  de  meerdere  van  zijn  jongeren 
broeder  was.  Had  Domitianus  niets  dan  dwaasheden 
uitgevoerd,  de  ander,  reeds  boven  hem  bevoorrecht  door 
een  degelyke  opvoeding,  had  de  liefde  van  het  leger 
verworven  door  zijn  succes  bij  de  overwinning  der  Joden 
en  de  inneming  van  Jeruzalem.  Hij  was  een  steun  voor 
zijn  vader,  de  andere  een  vijfde  wiel  aan  den  wagen. 
Aile  gewichtige  eereambten  werden  aan  Titus  geschon- 
ken. Domitianus  kreeg  de  onbeteekenende,  waarin  hy 
niet  veel  verkorven  kon.  ^)  Zoo  ontving  hij  den  titel 
princeps  iuventutis  en  het  recht,  dat  er  ook  munten 
met  zyn  beeldenaar  mochten  gemaakt  worden.  Zijn  naam 
werd  op  openbare  monumenten  geplaatst  naast  die  van 
Vespasianus  en  Titus.  Maar  al  telde  hg  mede  in  het 
drietal,^)  het  was  als  appendix.  Bij  den  triumftocht 
over  de  inneming  van  Jeruzalem  reden  zijn  vader  en 
broeder  ieder  op  een  zegenwagen,  maar  hg  ging  mede 
met  den  stoet  op  een  wit  paard,  welk  recht  aan  eiken 
volwassen  zoon  van  een  triumphator  toekwam.  Hij  moest 
bg  zgn  vader  inwonen.  Dit  was  het  teeken,  dat  hij  streng 
onder  de  vaderlijke  tucht  werd  gehouden.  Zoo  teleur- 
gesteld, wgdde  hg  zich  een  tijdlang  èn  voor  den  schijn 
èn  voor  afleiding  aan  de  litteratuur,  welke  hij  volgens 
Suetonius  voorheen  niet  kende  en  later  verafschuwde.  Alle 
pogingen  om  aan  den  oorlog  te  kunnen  deelnemen, 
leden  ook  nu  schipbreuk.  Op  die  wijze  tot  ledigheid 
gedoemd,  terwgl  hij  naar  daden  snakte,  werd  hij  wreed. 
Er  wordt  van  hem  verhaald,  dat  hij  zich  uren  lang  kon 
vermaken  met  het  doodmartelen  van  vliegen.  Hg  luchtte 
zijn  haat,  die   hij  niet  aan  de  beide  regenten  dorst  te 


I)    Voor  de  ambten,  bekleed  door  de  FUvii  in  het  algemeen  en  door  Domitianus  in  het 
bQtonder  kan  men  raadplegen:  k.  Chambaln,  De  magiatratibni FlaTiornm,  Bonnae,  1S89. 
S)    Zie  daaroTer  mQn  diMerUtie,  bl.  141 
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toonen,  aan  zijn  stiefmoeder  Gaenis,  die  bij  hooghartig 
behandelde. 

Toen  Vespasianus  stierf  (23  Juni  97),  volgde  Titus 
hem  op,  doch  Domitianus  werd  niet  zgn  mederegent, 
zooals  Titus  het  van  zijn  vader  geweest  was.  De  naam 
imperator  bleef  hem  ontzegd.  Daarom  strooide  hg  het 
gerucht  uit,  dat  het  testament  van  zijn  vader  vervalscht 
was,  hetwelk  hem  als  deelgenoot  van  het  bewind  van 
Titus  zou  aangewezen  hebben.  Hij  had  er  zelfs  een 
oogenblik  over  gedacht,  om  na  het  sterven  van  zgn 
vader,  door  een  tweemaal  zoo  groot  donativum  als 
Titus  aan  de  soldaten  te  geven,  zich  zelf  als  keizer  te 
laten  uitroepen. 

Domitianus  zou  echter  niet  lang  behoeven  te  wachten, 
of  het  vurig  verbeide  oogenblik  van  de  troonbestijging 
kwam.  Zfjn  broeder  stierf  al  binnen  vier  jaren  (13  Sep- 
tember 81).  Kwade  tongen  gaven  de  schuld  er  van  aan 
Domitianus.  Maar  Titus  stierf  in  werkelijkheid  aan  een 
verkeerd  behandelde  kwaadaardige  koorts  ^).  Toch  deed 
de  nieuwe  keizer  zich  in  deze  van  zgn  leelgke  zgde 
zien.  Terwgl  zijn  broeder  nog  lag  te  zieltogen,  verliet 
hij  diens  sterfbed,  glde  spoorslags  naar  Rome  en  liet 
zich  door  de  praetorianen,  aan  wie  hij,  gelgk  vroeger 
Titus,  het  donativum  gaf,  tot  keizer  uitroepen.  Den  vol- 
genden dag  gaf  de  senaat  en  spoedig  daarop  gaven  ook 
de  comitia  hem  de  noodige  macht  en  titels. 

In  zijn  eerste  optreden  gedroeg  de  dertigjarige  zich 
gematigd,  zooals  hij  vroeger  in  70  ook  had  gedaan  bij 
zijn  eerste  verschynen  in  den  senaat.  Hij  verordende 
de  apotheose  van  zijn  overleden  broeder  onder  het 
storten  van  vele  tranen.  Weinig  was  echter  die  droef- 
heid gemeend.  Dat  bewijst  onder  meer  wel  de  uitlating, 
dat  hij  de  regeering  aan  vader  en  broeder  verschaft 
had  en  dat  zij  haar  nu  aan  hem  teruggegeven  hadden  ^). 


1)    Snet.  Tit.  10. 

9)    Dio  OaM.  LXVn,  S.    Snet.  Dom.  18. 
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Evenals  zijn  voorganger  gaf  bij  een  edict  uit,  dat  bij 
in  de  gunstbewijzen,  door  zyn  broeder  gescbonken,  niets 
zou  veranderen.  Aanvankelijk  nam  bij  een  vijandige 
bonding  tegenover  de  delatores  aan.  Hij  zeide,  dat  een 
vorst,  die  deze  aanklagers  niet  straft,  ben  aanmoedigt  i). 
Verder  nam  bij  verscbülende  goede  besluiten,  v^aarin 
ecbter  duidel^k  uitkwam,  dat  bet  er  bem  om  te  doen 
was,  af  te  steken  bij  zijn  voorgangers  en  een  belder 
licbt  te  laten  vallen  op  de  zwarte  plekken  in  bun  re- 
geering ^).  Langzamerhand  ecbter  ontpopte  bij  zicb  in 
zijn  ware  gedaante. 

Voordat  wij  verder  zijn  inwendig  bestuur  bescbou- 
wen  staan  wij  een  oogenblik  stil  bij  de  buitenlandscbe 
aangelegenbeden,  die  voor  ons  minder  van  belang  zijn, 
maar  tocb  niet  geheel  voorbijgezien  mogen  worden  «). 
In  den  strijd  was  Domitianus  verre  van  gelukkig.  Men 
krijgt  den  indruk,  dat  het  maar  goed  geweest  is,  dat 
bij  vroeger  van  bet  oorlogsterrein  werd  geweerd  door 
de  anderen.  Misschien  mag  men  bem  niet  ten  kwade 
duiden,  dat  hij  Agricola,  die  zeven  jaren  lang  de  krijgs- 
operaties  in  Brittanië  geleid  had,  terugriep  in  het  jaar 
84.  Tacitus,  de  schoonzoon  van  Agricola,  is  in  bet  werk, 
aan  dien  veldheer  gewijd,  partijdig.  Het  moge  zijn,  dat 
de  keizer  aan  den  krijgsman  zijn  lauweren  benijdde, 
aan  den  anderen  kant  moet  toegestemd  worden,  dat 
een  landvoogd  zelden  langer  dan  drie  jaren  in  Brittanië 
mocht  blijven,  terwijl  Agricola  zeven  jaren  aanbleef. 
Voorts  was  Brittanië  niet  van  veel  belang  voor  Domi- 
tianus en  beeft  Tacitus  het  wapensucces  van  Agricola 
overdreven.  *) 

De  oorlogen  van  Domitianus  zelven,  die  alle  vóór  het 
jaar  93  vallen,  kunnen  verdeeld  worden  naar  bet  terrein 
in:    1.   oorlogen   aan  den   Rijn,  2.  aan  den  Donau,  en 


1)  Dio,  1.  1.  Snet.  9. 

8)  B(isonderheden  Tindt  men  bg  Imhof,  Domitian,  Halle,  1867,  S.  86  f. 

8)  Uitroerig  handelt  hieroTer  Gtell,  p.  166  n. 

4)  Zie  ook  SchiUer,  a.  a.  O.  S.  626  ff. 
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3.  buiten  Europa.  De  laatstgenoemde,  met  de  Parthen 
en  met  de  Nasamonen  in  Afrika  gevoerd,  door  veldheeren 
afgedaan,  boezemen  ons  weinig  belang  in.  Alleen  tee-* 
kent  het  Domitianus,  als  hij  pocht  tegenover  den  senaat : 
Naaafiibvcig  èxwXvaa  dvai  i),  ik  heb  den  Nasamonen  het 
voortbestaan  verboden.  De  oorlogen  aan  den  Rijn  en 
Donau  werden  daarentegen  onder  zijne  persoonlijke  lei- 
ding gevoerd.  Met  de  Chatten  in  Germanië  streed  hij 
in  83.  Feitelijk  was  het  meer  een  plotselinge  inval  in 
hun  gebied  dan  een  oorlog.  Het  resultaat  beteekende 
weinig.  Niettemin  hield  de  keizer  den  triomftocht  en 
ontving  den  naam  Grermanicus.  ^)  Eind  88  stonden  de 
Chatten  weer  op  in  verbinding  met  den  later  te  noemen 
Antonius  Satuminus.  Weer  begaf  Domitianus  zich  naar 
den  Rijn.  Vandaar  ging  hij  naar  den  Donau  en  hield  in 
November  89  een  dubbelen  triomf  over  de  Chatten  en 
de  Dacers.  Maar  dien  triomf  kan  men  niet  hoog  schat- 
ten, als  men  in  aanmerking  neemt,  dat  Domitianus 
daarna  zijn  bondgenoot,  Cbariomer,  den  koning  der 
Cherusken,  die  door  de  Chatten  benard  werd,  met  een 
geldsom  afscheepte  en  stil  liet  ten  onder  brengen  door 
die  vijanden. 

Een  zwaarderen  oorlog  had  de  keizer  aan  den  Donau 
te  strijden.  Daar  gistte  het  al  kort  na  zijn  troonsbe- 
styging.  Langzamerhand  keerde  de  kalmte  weer  tegen 
het  jaar  85.  Toen  evenwel  drongen  plotseling  de  Dacers 
de  rivier  over  en  vielen  plunderend  in  de  Romeinsche 
provincie  Moesia.  De  legaat  Oppius  Sabinus  werd  over- 
wonnen en  gedood.  Begin  86  ging  de  keizer  zelf  naar 
het  oorlogsterrein  en  overwon  den  vijand.  Maar  hij 
tastte  niet  genoeg  door.  Hij  liet  de  verdere  leiding  van 
de  expeditie  aan  den  veldheer  Comelius  Fuscus  over, 
die,   voor   zijn   taak   niet  berekend,  in  een  smadelijke 

1)    Zonaras,  11,  19. 

8)  Hoe  men  oTer  dien  oorlog  denkt,  hangt  af  ran  het  oordeel  over  Frontinuf,  die  er  in 
t^  itrategemata  melding  van  maakt.  Een  monografie  er  over  ichreef  K.  H.  Zwaniiger, 
Der  Chattenkrieg  des  Kaiiert  Domitian,  Wurzbnrg.  1886.  Daarin  kr^gt  men  geen  gnnetigen 
indruk  Tan  Domitianni'  kr^gsroem. 
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nederlaag  het  leven  verloor.  In  87/88  rustte  de  oorlog, 
maar  v^erd  hervat  in  89.  Onder  de  leiding  van  den 
veldheer  Julianus  ging  alles  zeer  voorspoedig.  Zelfs  be- 
geerde de  aanvoerder  der  Dacers,  Diuppaneus,  door  de 
Romeinen  Decebalus  genoemd,  den  vrede.  Maar  Domi- 
tianus  v^eigerde.  Hij  wilde  de  Kwaders  en  de  Marko- 
mannen,  die  hem  bun  hulp  onthouden  hadden,  tuch- 
tigen. Daardoor  bedierf  hg  het  succes  van  zqn  veldheer. 
Hg  werd  door  de  Markomannen  op  de  vlucht  geslagen. 
Toen  wilde  hg  wel  met  Decebalus  onderhandelen,  maar 
de  vredesvoorwaarden  waren  van  dien  aard,  dat  men 
zich  afvraagt,  of  het  succes  aan  de  zgde  van  Domitianus 
of  van  de  Dacers  was.  De  brief  van  Decebalus^  dien 
de  keizer  aan  den  senaat  liet  zenden,  moest  dienen  om 
de  resultaten  v^t  te  flatteeren.  Niettemin  hield  de  keizer 
in  89  zgn  dubbelen  triomf  over  de  Chatters  en  de 
Dacers.  De  senaat  huldigde  hem  met  den  naam  Dacicus 
en  alles  begverde  zich,  om  hem  te  eeren,  alsof  men 
meende,  dat  er  inderdaad  door  hem  wat  groots  was 
verricht  Toch  maakte  Domitianus  wgselgk  maar  geen 
gebruik  van  den  hoogdravenden  titel  Dacicus.  Nog 
smeulde  het  aan  den  Donau  en  niet  veel  later  moest  er 
weer  gestreden  worden,  nu  met  de  Sarmatiërs  (Jazygen), 
de  Markomannen  en  Kwaders.  Dezen  waren  verbitterd 
over  het  feit,  dat  de  keizer  aan  hun  vganden  honderd 
equites  te  hulp  had  gezonden.  Die  oorlog  wordt  ge- 
woonlgk  de  Suevo-Sarmatische  oorlog  genoemd.  Hg 
ontbrandde  in  92.  Domitianus  had  er  weinig  voorspoed 
mede.  Ditmaal  hield  hij  dan  ook  geen  triomf  en  stelde 
zich  tevreden  met  het  neerleggen  van  een  lauwerkrans 
in  den  tempel  van  Juppiter  Capitolinus.  Toch  werd  hem 
ook  nu  weer  hulde  gebracht.  Dit  geschiedde  in  93. 

Meer  dan  zijn  oorlogen  heeft  zijn  binnenlandsch  be- 
stuur voor  ons  te  beteekenen.  Daarbij  komt  meer  dan 
de  koude  drukte  van  gewaande  glorie  de  harde  druk 
van  zijn  regeering  op  den  voorgrond. 

Het  Romeinsche  keizerrgk   rustte  nog   altgd  op  de 
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grondslagen,  door  Augustus  gelegd.  Het  rijk  werd 
geregeerd  door  het  tweehoofdig  bestuur :  keizer  en  senaat. 
Er  was  iets  balfslacbtigs  in  de  monarchie  door  de  groote 
macht  der  patres  conscripti,  die  de  souvereiniteit  van 
het  volk  voorstelden.  Feitelijk  was  tegenover  hen  de 
keizer  een  ambtenaar,  zg  het  dan  een  buitengewoon 
magistraat  zonder  collega,  toegerust  met  alle  mogelqke 
middelen,  om  zgn  invloed  te  doen  gelden.  De  senaat 
koos  de  magistraten,  die,  na  de  noodige  ambten  ver-, 
vuld  te  hebben,  op  hun  beurt  weer  zelf  leden  van  dat 
lichaam  werden.  Volgens  Mommsen  i)  was  het  regee- 
ringssysteem  van  het  keizerrgk  een  compromis  tusschen 
de  alleenheerschappij  en  de  heerschappij  van  de  aristo- 
cratie. A  priori  kon  men  niet  verwachten,  dat  de  senaat 
veel  sympathie  voor  Domitianus  vermocht  te  koesteren. 
De  oude  adel,  die  eeuwen  lang  de  honores  had  waar- 
genomen, gevoelde  niet  veel  voor  een  keizerlijk  huis, 
waarvan  de  stichter,  Vespasianus,  handelaar  in  muil- 
ezels geweest  was;  en  die  leden  van  den  senaat, welke 
hun  plaats  aan  Vespasianus  of  lïtus  te  danken  hadden, 
herinnerden  zich  maar  al  te  goed  de  gespannen  ver- 
houding, waarin  keizer  Domitianus  met  zijn  beide  voor- 
gangers gestaan  had. 

Dat  gevoelde  de  keizer.  En  heerschzuchtig  als  hy  was, 
rustte  hg  niet,  voordat  de  senaat  het  hoofd  in  den  schoot 
legde.  Daartoe  zorgde  hij  er  voor,  het  machtige  Ro- 
meinsche  leger  op  zijne  hand  te  hebben.  Daartoe  moesten 
ook  zeker  de  geforceerde  triomfen  medewerken.  Het 
streven  van  den  keizer  was,  zooveel  mogelijk  ambten 
op  zich  te  vereenigen.  Hij  heeft  er  meer  op  zijne  schou- 
ders gestapeld  dan  één  van  zijn  voorgangers.  Herhaal- 
delijk was  hg  consul.  In  84  liet  hij  door  den  senaat  zich 
het  consulaat  voor  tien  jaren  opdragen,  al  heeft  hij 
daarvan  niet  geregeld  gebruik  gemaakt  In  dienzelfden 
tijjd  liet  hy  zich  door  24  lictoren  vergezellen  en  woonde 


1)    StMttrecht,  III,  8.  Wi,     • 
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de  senaatszittingen  bij  in  de  toga  van  den  triomfator. 
De  maanden  September,  waarin  hij  aan  de  regeering 
gekomen  was,  en  October,  waarin  hij  geboren  werd» 
ontvingen  van  hem  nieuwe  namen,  Germanicus  en 
Domitianus.  De  Romeinen  beschouwde  hij  als  zijn  lage 
onderdanen,  zij  behoorden  in  kruipende  nederigheid  zijn 
handen  of  voeten  te  kussen.  Wanneer  hij  in  het  open- 
baar verscheen,  dan  was  het  in  een  draagstoel,  i) 
Hij  duldde  al  minder  enminder,  dat  iemand  meermalen 
consul  werd.  Hij  kroonde  zich  met  de  lauweren,  door 
zijn  veldheeren  behaald. »)  Al  minder  en  minder.behield 
de  titel  „princeps"  van  zijn  oude  beteekenis,  die  toch 
bedoelde,  dat  de  keizer  als  princeps  inter  pares,  de 
eerste  burger  des  rijks  was. 

Vooral  werd  de  keizer  heer  en  meester  over  den 
senaat,  toen  hij,  na  een  tijdlang  censor  te  zijn  geweest, 
zich  in  85  de  censuur  voor  zijn  geheele  leven  liet  op- 
dragen, iets  wat  nooit  in  andere  tijden  is  voorgeko- 
men. ^)  Met  de  potestas  censoria  kreeg  hij  de  samen- 
stelling van  den  senaat  geheel  in  zijne  macht.  Hg  kon 
hem  aangename  personen  nu  in  dat  college  opnemen, 
ook  al  hadden  zij  de  daartoe  vereischte  ambten  nog 
niet  bekleed.  Ongewenschte  personen,  wier  oppositie 
hij  duchtte,  kon  hij  om  de  een  of  andere  schijnreden 
weren  of  er  uit  werpen. 

Reeds  vroeger,  toen  hij  nog  gaarne  zijn  maatregelen 
gunstig  tegenover  de  regeering  van  Titus  liet  afsteken, 
was  hij  voor  den  senaat  toch  al  niet  toeschietelijk  ge- 
weest. Evenmin  als  zijn  voorganger  had  hij  er  in  willen 
toestemmen,  dat  door  een  wet  den  keizer  het  recht 
ontnomen  werd,  aan  die  pairs  den  doodstraf  te  laten 
voltrekken.  *)  Maar  Titus  had  in  zijn  korte  regeering 
geen  executie  doen  plaats  hebben.  Onder  Domitianus 
daarentegen  zou  het  geheel  anders  worden. 

1)  Pliniof,  Fftnegyr.  84. 

3)  1.  1.  56.  Dio  CftM.  LXYU,  6. 
8)  Dio  OiH.  LZYU,  4. 

4)  Dio  Omi.  LXYn,  3. 
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In  plaats  van  dadelijk  krachtig  te  protesteeren  tegen 
het  aanmatigend  keizerlijk  optreden,  hadden  de  patres 
in  't  eerst,  ofschoon  niet  van  harte,  met  elkander  ge- 
wedijverd in  het  huldigen  en  vleien  van  den  princeps. 
Later  moesten  zij  maar  al  te  zeer  de  wrange  vruchten 
plukken  van  hun  gebrek  aan  karakter.  Hij  was  hen 
over  het  hoofd  gegroeid  met  zijne  „imperiosa  natura". 
Domitianus  regeerde,  en  het  scheen  vaak,  alsof  desenaat 
er  slechts  was,  om  maar  blindelings  goed  te  keuren, 
wat  de  keizer  wilde,  of  om  hem  met  eeretitels  en  lof- 
tuitingen te  overladen.  De  macht  der  equites  werd 
door  den  keizer  gesteund  en  verhoogd  ten  koste  van 
de  senatoren. 

Bij  zijn  autocratisch  bewind  nam  Domitianus  zich  in 
acht  voor  gunstelingen,  die  hy  over  het  algemeen 
weerde.  Van  een  der  weinige,  die  hg  er  op  nahield,  heeft 
hij  veel  verdriet  gehad.  Dit  was  de  pantomimist  Paris, 
die  de  keizerin  verleid  heeft  en  welken  hij  op  straat 
heeft  laten  dooden.  ^)  Hij  zorgde  er  voor,  dat  hem  uit- 
stekende raadslieden  ter  zijde  stonden,  die  hij  liet  aan- 
bleven, ook  uit  den  tijd  van  zgn  vader  en  broeder. 
Alleen  nam  hij  onder  hen  veel  equites  op  en  volgde 
hun  raad  slechts,  voor  zooverre  het  hem  dienstig  scheen. 
Zij  versterkten  op  die  wijze  meer  zijn  gezag  dan  dat 
zij  het  aan  banden  legden.  ^) 

De  hoogere  ambtenaren  liet  hij  telkens  door  andere 
vervangen,  opdat  hun  invloed  hem  niet  te  veel  in  den 
weg  zou  staan.  Zijn  controle  was  uiterst  gestreng.  De 
tucht,  waaronder  zij  stonden,  herinnerde  aan  den  t^d 
van  keizer  Tïberius,  wiens  voorbeeld  trouwens  Domi- 
tianus voor  oogen  stond  en  wiens  gedenkschriften  langen 
tijd  zijn  eenige  lectuur  uitmaakten.  3) 

Als  pontifex  maximus  heeft  de  keizer  zeer  ge^verd 
voor  den  staatsgodsdienst.  Daarmede  hing  samen,  dat 


1)    Dio  Cmi.  LXYU,  3.    Suet.  Dom.  8.    Yict.  ep.  11,  caei.  U. 
3)    Gtell,  p.  68. 
3)    Snet.  Dom.  30. 
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hg  bet  niet  goed  koD  vinden  met  de  Oostersche  dien- 
sten»  die  in  Rome  meer  en  meer  ingang  vonden.  Een 
uitzondering  maakte  de  vereering  der  Egyptische  godin 
IsiSy  aan  me  hij  zijn  redding  bg  de  troebelen  van  het 
jaar  69  toeschreef.  In  het  gewaad  van  een  Isis-priester 
toch  was  hij  toen  aan  het  gevaar  ontkomen.  Welke 
houding  hg  aannam  tegenover  Joden-  en  Christendom, 
zal  in  een  volgend  stuk  blijken.  Met  grooteu  ijver 
bevorderde  hij  den  dienst  der  staatsgoden.  Vooral 
Juppiter  en  Minerva  waren  bij  hem  in  eere.  Het  getal 
tempels,  door  hem  gerestaureerd  of  gebouwd,  is  groot, 
en  onder  de  vele  godsdienstige  feesten,  door  hem  inge- 
steld, komen  vooral  in  aanmerking  de  ludi  saeculares, 
welke  hg  houden  liet  in  het  jaar  88.  Op  welke  jaar- 
rekening hg  den  datum  van  dit  feest  deed  steunen,  is 
niet  te  ontdekken. 

Niet  altijd  echter  was  zijn  doen  een  ijveren  met  ver- 
stand. Eens  liet  de  keizer  een  grafteeken,  dat  een  zgner 
vrijgelatenen  voor  een  overleden  kind  had  opgericht, 
verwoesten  en  het  gebeente  van  den  begravene  in  de 
zee  werpen,  omdat  voor  het  monument  steen  was  gebruikt, 
die  voor  den  tempel  van  Juppiter  Gapitolinus  had  moeten 
dienen.  ^)  Onmeedoogend  was  zijn  optreden  tegenover 
de  Vestaalsche  maagden.  Het  scheen  wel,  alsof  de  vorst, 
die  het  persoonlijk  volstrekt  niet  nauw  nam  met  de 
zedelgkheid,  door  een  onbarmhartig  vonnis  over  an- 
deren in  goede  reuke  wilde  komen. 

Omstreeks  het  jaar  82/83  werden  drie  Vestales,  de 
gezusters  Oculata  en  een  zekere  Yarronilla  ter  dood  ver- 
oordeeld, omdat  zij  de  belofte  van  kuischheid  hadden 
verbroken.  In  stede  echter  van  levend  begraven  te  worden, 
mochten  zij  zelve  kiezen,  hoe  zij  sterven  wilden  *).  Dit 
vonnis  maakte  op  den  pontifex  Helvius  Agrippa  zulk 
een  indruk,  dat  hg  in  de  senaatsvergadering  een  beroerte 
kreeg  en  stierf. 


1)    8net.  Dom.  8. 

9)    L  1.  Dio  Ouf.  LXVn,  8. 
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Het  hoofd  der  Vestales,  CJornelia,  was  al  eens  te  ver- 
geefs bedreigd  door  Domitianus,  maar  vrijgesproken. 
Een  andermaal  zou  zij,  hetzij  dan  kl  of  niet  scholdig, 
den  dood  niet  ontgaan.  In  89  werd  zy  levend  inge- 
metseld. Plinius  geeft  in  zgn  brieven  een  aandoenlyke 
beschrijving  van  baren  dood  i).  Zij  werd  afwezig  ver- 
oordeeld, niet  eens  op  de  plaats,  waar  zulks  behoorde 
te  geschieden ;  ondanks  hare  herbaalde  verzekering, 
onschuldig  te  zyn,  moest  zij  sterven.  Toen  eindelijk  een 
zekere  Yalerius  Licinianus,  die  van  verre  by  de  zaak 
heette  betrokken  te  zgn,  uit  angst  medeplichtigheid 
bekende,  riep  Domitianus  verheugd  uit:  „Licinianus 
heeft  mg  vrijgesproken!" 

Het  ergste  was  wel  de  godsdienstige  vereering,  die 
de  princeps  voor  zich  zelven  eischte.  "Was  het  al  vroeger 
de.  gewoonte  geweest,  dat  de  gestorven  leden  van  het 
keizerlijk  huis  als  divi  goddelgke  eer  ontvingen,  Domi- 
tianus, wiens  vader,  broeder,  zuster  en  andere  familie- 
leden deze  apotheose  deelachtig  waren  geworden,  be- 
schouwde zich,  het  naaste  familielid  van  zoovele  hoogere 
wezens,  mede  als  een  god.  Het  college  der  15  sodales 
Flaviales  Titiales  werd  met  de  vereering  van  het  Fla- 
vische  huis  belast,  waarvoor  de  keizer  een  tempel  bouwde. 
De  beelden  van  hem  zelf  stonden  tusschen  die  der 
goden.  Ja,  zelfs  moest  eene  vrouw  het  met  den  dood 
bekoopen,  dat  zij  zich  ontbloot  had  in  de  nabgheid  van 
een  beeld  van  den  vorst  *). 

In  plaats  van  princeps  zag  hg  zich  gaarne  dominus 
genoemd,  waarin  de  slaafsche  aanbiddende  vereering 
van  onderdanen  zich  uitte.  Op  een  munt  uit  Azië  wordt 
hem  het  praedicaat  (^ióg  gegeven  ^).  Hij  liet  zelfs  een 
edict  van  een  zgner  procuratores  aanvangen  met  de 
woorden:   „Onze  Heer  en  God  beveelt  als  volgt."*) 


1)  PUniiM,  Epirt.  IV,  11. 

9)  Dio  Ouf.  LXVII,  IS. 

8)  Gtell,  p.  51   ■. 

4)  Smet.  Dom.  IS. 
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Toen  men  zag,  dat  deze  naam  den  keizer  welgevallig 
was,  kreeg  bij  hem  dikwqls  te  hooren  en  te  lezen  i). 
Hij  wordt  op  inscripties  het  eerst  sacratissimus  princeps 
genoemd  ^). 

Vleiende  dichters  als  Martialis  en  Statius  beijverden 
zich,  den  keizer  als  een  god  te  huldigen.  En  hij  bad 
voor  zulk  een  vergoding  maar  al  te  veel  oor.  Toen  hij 
na  de  scheiding  tengevolge  van  het  voorgevallene  met 
Paris,  zijne  vrouw  Domitia  weer  tot  zich  nam,  zeide 
hij,  dat  hij  haar  teruggeroepen  had  naar  zijn  goden- 
leger (pulvinar)  s)  Zeer  gaarne  werd  hij  de  zoon  van 
de  H.  Maagd  Minerva  genoemd. 

Evenveel  nadruk  als  op  den  godsdienst  legde  hij  op 
de  zedelijkheid  in  zyn  gebied.  Tot  de  censura  morum 
stelde  zijne  potestas  censoria  hem  in  staat  en  hij  maakte 
er  ijverig  gebruik  van. 

Hij  verbood  reeds  in  82/83  het  maken  van  eunuchen, 
ofschoon  bij  zich  niet  ontzag,  zelf  zoo  iemand  in  zijn 
omgeving  te  hebben,  nl.  den  door  Statius  *)  e.  a.  ge- 
noemden Earinus.  De  handel  in  dergelijke  personen 
wist  hij  zeer  te  bemoeilijken.  ^)  De  lex  Scantinia,  ge- 
richt tegen  onnatuurlijke  zonden,  die  lang  in  onbruik 
was,  handhaafde  hij  weer  en  trof  daarmede  zelfs  per- 
sonen uit  den  stand  der  senatoren  en  der  equites.  De 
lex  Voconia  werd  gewijzigd,  zoodat  beruchte  vrouwen 
geen  erfenissen  mochten  ontvangen.  Ook  werd  hen  het 
gaan  in  een  draagstoel  verboden.  ^) 

De  pantomimisten,  die  vaak  onzedelijke  voorstellingen 
gaven,  werden  getroffen  door  het  verbod,  in  het  publiek 
op  te  treden.  Mogelijk  is  het  gebeurde  tusschen  Paris 
en   Domitia  daaraan   niet   vreemd.  Persoonlijk  echter 

1)  1 1.  Zonani,  11,  19,  Dio  Cmi.  LXVXI,  18.  Dio  Chryf  (ed.  Dindorf)  H  p.  118.  Grodof 
VU,  10.    Hieron,  (Chronol  Eiu,  ed.  Dind.)  p.  161  en  Martialif  pnaeim. 

8)  Hnbner,  Eph.  ep.  1,  46.  Ook  werd  tindi  sQne  regeering  de  Keiter  met  de  lanwer- 
kraiif  Toorgetteld,  Eckhel ,  Doetr.  nnmm.  8,  861. 

8)    Siiet.  1.  1 

4)  Stat.  SUt.  m,  4,  78  m. 

5)  Snet.  Dom.  7.  Dio  Ctu.  LXYII,  8. 

6)  Suet.  Dom.  8. 
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begunstigde  de  keizer  den  pantomimist  Latinus.  Delex 
Julia  tegen  bet  overspel  en  concubinaat  werd  vernieuwd 
in  89.  Op  die  wijze  ging  de  keizer  wel  het  bederf  te 
Rome  te  keer,  èn  als  wetgever  èn  als  zedemeester.  Maar 
zelf  was  bij  geen  meester  op  bet  gebied  van  bet  zedelijk 
leven.  Over  zijn  treurig  buwelijk  met  Domitiais  boven 
al  iets  gezegd.  Bovendien  bad  bij  de  docbter  van  zijn 
broeder  Titus,  die  bem  vroeger  gaarne  met  baar  ge- 
buwd  bad  gezien,  reeds  bij  bet  leven  van  zijn  broeder 
tot  maitresse.  En  tocb  was  zij  gebuwd  met  T.  Flavius 
Sabinus,  een  vollen  neef  van  ben.  Zoo  was  de  keizer, 
die  een  wet  maakte  tegen  adulterium  en  concubinaat, 
zelf  aan  beide  scbuldig.  Den  ecbtgenoot  van  Julia  beeft 
bg  laten  dooden,  omdat  de  beraut,  die  zijne  verkiezing 
in  de  comita  consularia  moest  afkondigen,  bij  vergissing 
dit  lid  van  de  keizerlijke  familie  imperator  in  plaats  van 
consul  bad  genoemd,  i)  Hij  bleef  omgang  met  de  weduwe 
bouden  zelfs  op  zeer  in  het  oog  vallende  wijze.  Maar 
de  gevolgen  van  bun  verhouding  en  de  schandalen, 
daaruit  voortvloeiende,  vreezend,  veroorzaakte  bij  door 
kunstmiddelen  haren  dood.  De  vorst,  die  reclame  maakte 
met  de  uitvoering  van  de  lex  Julia,  was  de  bewerker 
van  bet  ongeluk  zgner  nicht  Julia,  welke  juist  door  ge- 
noemde wet  voor  bem  veilig  bad  moeten  zijn.  De 
gestrenge  censor  hield  zichzelven  geenszins  onder  de 
tucht.  Zelfs  dorst  bij  schertsend  van  zijne  onzedelijke 
neigingen  spreken  met  bet  door  bem  gesmede  woord 
KXivóTtdX^  2),  Ook  aan  de  tegennatuurlijke  zonde,  die 
hij  als  keizer  bestreed  door  de  lex  Scantinia,  maakte 
bij  als  particulier  zich  scbuldig. 

Reeds  kwam  hierboven  een  en  ander  ter  sprake,  wat 
door  bem  op  wetgevend  gebied  was  tot  stand  gebracht. 
Op  dit  punt  en  wat  het  herstellen  van  oude  gebruiken 
betreft,  wordt  meer  genoemd  door  Gsell.  3) 


1)  Snet.  Dom.  10. 
3)  Saet  Dom.  38. 
S)    1.  e.  p.  86  ■. 
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De  man,  die  zoo  toegevend  voor  zich  zelven  was, 
trad  zeer  streng  op  in  de  rechtspraak,  ook  tegenover 
de  aanklagers,  i)  Ook  hier  deed  zich  zijn  imperiosa 
natura  gelden  door  nauwkeurig  toezicht  op  de  gezwo- 
renen, terwijl  hij  hy  partgdige  vonnissen  ingreep. 

Waar  hg  zoo  persoonlijk  zgn  gezag  in  de  schaal  legde 
op  allerlei  gebied,  spreekt  het  wel  van  zelve,  dat  hij 
zeer  veel  deed  door  middel  van  politiemaatregelen.  Dat 
was  een  terrein,  waarop  hij  geen  medewerking  van  den 
senaat  noodig  had,  daar  gold  zgne  machtige  coërcitio. 
Langs  dien  weg  is  menig  voorschrift  tot  stand  gekomen. 

Zoo  bepaalde  hij  eens  met  het  oog  op  het  gebrek  aan 
koren,  dat  zich  gevoelen  deed,  een  radicale  beperking 
van  den  v^nbouw.  In  Italië  mochten  geen  nieuwe  wgn- 
gaarden  aangelegd  worden,  in  de  provincies  moesten 
de  bestaande  met  de  helft  verminderd  worden.  ^)  Deze 
maatregel  was  te  drastisch  en  op  klachten  van  de  be- 
trokken personen  is  daaraan  dan  ook  niet  zeer  de  hand 
gehouden. 

Domitianus  deed  zijn  best,  om  Rome  te  verfraaien 
en  zgn  mildheid  te  laten  zien.  De  tempels,  door  hem 
gebouwd,  kwamen  reeds  ter  sprake.  De  bouwwerken 
verschaften  voordeden  aan  arbeiders  en  kunstenaars, 
waardoor  de  populariteit  des  keizers  bevorderd  werd. 
Plutarchus  spreekt  van  zijne  bouwmanie  niet  bepaald 
waardeerend.  ^)  Maar  de  keizer  was  wel  eenigszins  ge- 
dwongen, het  werk  zijner  voorgangers  op  dit  gebied 
voort  te  zetten.  Verschillende  branden,  die  Rome  al 
vóór  zijne  regeering  geteisterd  hadden,  maakten  veel 
bouwarbeid  noodig.  Groot  was  het  getal  beelden  dat  de 
stad  sierde,  vooral  van  den  keizer  zelf,  doorgaans  van 
edel  metaal. 

Domitianus  heeft  belangrijke  wegen  in  Italië  doen 
aanleggen,  de  via  Domitiana  van  Sinuessa  naar  Puteoli 


1)    Dio  Cêmê.  LXYII,  1.  4.  Snet.  Dom.  9.  Aar.  Yict  ep.  11,  8. 
9)    Snet.  Dom.  7.  Philottnt.  ApolL  YI,  17. 
8)    Plntarehnt  PopUook,  IS. 
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is  bepaald  van  beteekenis.  Veel  werk  maakte  hij  van 
feesten  en  spelen,  zynde  een  belangrijk  middel  om  bet 
volk  op  zyn  hand  te  krijgen.  Suetonius  wijdt  daaraan 
het  vierde  caput  van  zijn  biografie.  Hoewel  Domitianus 
in  z^ne  regeering  zich  weinig  aan  de  letterkunde  liet 
gelegen  liggen,  heeft  h^  toch  de  onder  Titus  afgebrande 
Octaviaansche  bibliotheek  herbouwd  en  opnieuw  inge- 
richt, zonder  kosten  te  sparen.  Overal  liet  hij  exem- 
plaren vandaan  halen;  hij  zond  deskundigen  naar 
Alexandriê,  om  daar  werken  te  copiëeren  of  te  corri- 
geeren  voor  de  bibliotheek,  i) 

Maar  voor  al  die  schitterende  bouwwerken  en  spelen 
en  boeken  was  geld  noodig.  De  schenkingen,  die  d^ 
keizer  deed,  waren  bij  sommige  feestelijke  gelegenheden 
zeer  buitensporig.  Daardoor  kon  de  keizer  wel  het  volk 
gunstig  stemmen,  dat  zwoer  bij  „panem  et  circenses". 
Met  goede  soldq  en  donativa  kon  hij  de  soldaten  wel 
op  zijn  hand  houden,  mits  hg  de  hoofdofQcieren  maar 
niet  te  machtig  liet  worden.  Evenwel  was  het  moeilijker 
om  maar  altijd  den  geldstroom  door  de  handen  te  laten 
vloeien  zonder  dat  de  bronnen  uitdroogden.  De  som- 
men, door  Yespasianus  opgespaard,  raakten  uitgeput. 
En  de  bezitters  uit  de  senatorenkringen  had  de  keizer 
van  zich  vervreemd.  Tegelijk  met  zijn  geldverlegenheid 
nam  hunne  oppositie  toe.  Bezuinigen  was  moeilijk. 
De  legers  in  de  provincies  te  verminderen,  waaraan 
een  oogenblik  gedacht  werd,  ging  niet  aan,  ^)  want  op 
de  grenzen  van   het  rgk  was  hot  daartoe  te  onrustig. 

Van  nu  af  aan  gaat  de  spanning  tusschen  de  tegen- 
strevende senatoren  en  den  laatdunkenden  keizer,  die 
hun  geld  noodig  heeft,  gevaarlijk  worden. 

Alles  bijna  wat  Domitianus  gedaan  had,  moest  de  oude 
aristocratie,  die  met  voorliefde  terug  dacht  aan  hare 
goede  dagen  onder  de  republiek,  hinderen.  Elke  machts- 


1)    8«et  Don.  90. 
8)    Snet  Dom.  IS.  ZoMm,  11,  19. 
TktcL  Stmüim  190S.  ^ 
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daad  van  hem  verweet  haar  hare  onmacht.  Daarbg 
komt,  dat  ook  de  uiterlijke  verschijning  van  Domitianus 
moeilgk  sympathie  kon  wekken.  Had  hij  in  zijn  jeugd 
om  zijne  schoonheid  groote  aantrekkingskracht  op  som- 
mige vrouwen  uitgeoefend,  z\jn  later  uiterlijk  maakte 
hem  den  senaat  niet  aangenaam.  Zijn  gelaat  had  met 
den  tyd  een  onwelwillende  uitdrukking  aangenomen, 
zijn  gefronste  wenkbrauwen,  zgn  gerimpeld  voorhoofd, 
zgn  lippen,  die  van  verachting  getuigden,  de  roode 
kleur  van  zijn  geheele  gezicht,  zijn  ruwe  stem  stieten 
af.  Zoo  rood  als  zgn  gelaat  was,  zoo  bleek  was  verder 
zgn  lichaam,  i)  Hoezeer  hij  van  wapenroem  hield,  van 
wapenen  hield  hij  niet.  Hij  was  weekelyk,  zoodat  hy 
zich  zelfs  in  den  oorlog  liet  vervoeren  in  een  draag- 
stoel. Zgn  zedeiyk  leven  vermeerderde  de  sympathie 
der  rgksgrooten  ook  al  niet.  Hg  was  ongenaakbaar  en 
driftig,  duldde  geen  tegenspraak.  Een  menschenleven 
telde  hg  niet.  Bg  zgn  hoogmoed  kwam  zgn  argwaan. 
Men  moest  wanhopig  voorzichtig  zijn  in  zgne  omgeving. 
Plinius  <)  zinspeelt  er  op,  dat,  als  men  van  humaniteit 
sprak,  hg  dacht,  dat  men  hem  trotschheid  verweet,  bij 
het  woord  zachtheid  dacht  hg  aan  wreedheid,  bg  mild- 
heid aan  gierigheid,  bij  welwillendheid  aan  ngd,  bij 
ingetogenheid  aan  hartstocht,  bij  arbeid  aan  traagheid, 
bg  moed  aan  vrees.  Zoo  zocht  hij  achter  elk  woord  eene 
booze  bedoeling.  Daarbg  kwamen  zgn  grillen  en  luimen, 
die  de  oude  adel  vooral  niet  van  iemand,  wiens  voor- 
ouders hun  minderen  geweest  waren,  kon  dulden. 

Eens  liet  hg  volgens  Dio  Cassius  ^)  de  voornaamste 
senatoren  en  equites  ter  maaltijd  noodigen.  De  kamer 
was  zwart  behangen  en  verlicht  door  schemerige  lam- 
pen. Daar  werden  de  gasten  des  nachts  binnengeleid. 


1)  ZQb  «iterlQk  wordl  beKhreren  T»eititt,  Agriook,  46.  Phiiottr.  ApoU.  YU.  88.  PUnios, 
FiuMf.  48.  Dunui  b«uilwoordt  het  hooM  ran  een  tUndbeeld  van  het  fineehio  Noovo  op 
hei  YatieuB.  YgL  Geell.  p.  9S9. 

9)    FUiecyr.  8. 

8)    LXVII,  9. 
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Zwartgeverfde  knapen  kwamen  en  voerden  een  onbeil- 
spellenden  dans  uit.  Het  maal  werd  op  zwarte  schalen 
opgediend.  Allen  zwegen  vol  angst  Alleen  Domitianus 
sprak,  maar  woorden,  geschikt  om  zijn  gasten,  die 
meenden,  dat  hun  laatste  ure  gekomen  was,  de  baren 
te  berge  te  doen  rijzen.  Eindelijk  liet  hij  ben  door  vreemde 
dragers  ongedeerd  naar  buis  terug  voeren,  terwijl  bun 
later  keizerlijke  geschenken  tbuisgebracbt  werden.  Vol- 
gens Juvenalis  i)  liet  bij  eenige  aanzienlijke  personen 
plotseling  bij  zich  ontbieden  in  zgne  villa  Albana.  Vol 
schrik  kwamen  z\j,  onzeker,  wat  de  keizer  met  ben  voor- 
bad. Het  liep  echter  goed  af.  Hg  wilde  hen  raadplegen, 
of  hg  een  zeer  groote  visch  in  stukken  of  in  zijn  ge- 
heel bij  den  maaltijd  zou  laten  opdienen.  Zoo  behan- 
delde hg  de  rijksgrooten  als  groenen. 

Hoe  doodelgk  de  senatoren  Domitianus  baatten,  zij 
dorsten  geen  van  allen  hunne  gezindheid  te  doen  blij- 
ken. Zij  leefden  in  voortdurende  vrees,  zgn  argwaan  of 
ongenade  gaande  te  maken.  Het  eenige  staaltje  van 
moed,  dat  sommige  gaven,  was  weg  te  blijven  van  de 
senaatsvergadering,  om  niet  medeplichtig  te  zgn  met 
den  keizer,  tegen  wiens  voorstellen  niemand  bet  waagde 
zich  te  verzetten.  Voor  een  groot  deel  was  de  tegen- 
stand volkomen  schadeloos  en  uitte  zij  zich  slechts  in 
gesprekken  en  belachelgk  maken  van  den  keizer  bg  de 
conversatie  in  de  salons.  Het  was  een  fluisteren,  dat 
den  dwingeland  al  heel  weinig  deerde.  Een  enkele  maal 
ging  men  verder  en  trachtte  zich  door  een  samenzwe- 
ring van  hem  te  ontdoen.  Dit  mislukte  echter  zoowel 
in  83  als  in  87.  <)  Menig  slachtoffer  viel  bg  die  gelegen- 
heden. Een  gevaarlgker  samenzwering  had  plaats  in 
88.  Dat  was  de  opstand  van  L.  Antonius  Satuiiiinus, 
den  stadhouder  van  fioven-Germaniê,  die  zeker  tal  van 
medeplichtigen  had  uit  zgn  kringen,  den  senatorenstand. 


1)   Stt.  iv. 

9)    OmU,  p.  947  •. 
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Het  oproer  brak  uit  in  VindoDissa,  waar  L.  Antotiius 
zich  bevond  met  zgne  legioenen  en  met  bun  spaargeld, 
dat  een  flinke  weerstandskas  vormde.  Hg  hoopte  bg 
zgn  uitroeping  tot  keizer  op  den  steun  der  naburige 
Germanen.  Hg  werd  echter  verslagen  en  gedood  door 
L.  Appius  Maximus  Norbanus,  daar  zijne  bondgenooten 
wegens  den  ijsgang  hem  niet  van  de  overzgde  der  rivier 
konden  te  hulp  komen,  i) 

De  overwinnaar  had  de  handigheid,  alle  nagelaten 
papieren  van  Satuminus  te  vernietigen.  Hij  wist  wel 
dat  anders  vele  aanzienlgken  daardoor  gecompromitteerd 
zouden  worden.  Dit  belette  echter  Domitianus  niet,  om 
aan  zgn  wantrouwen  tegen  velen  bot  te  vieren.  Voortaan 
mochten  niet  langer  meerdere  legioenen  op  ééne  plaats 
hun  winterkwartieren  opslaan  en  werd  een  maximum 
vastgesteld  van  de  spaargelden,  die  de  soldaten  moch- 
ten deponeeren  in  de  krggskas. 

De  adel  had  nu  gezien,  dat  van  een  soldatenopstand 
niets  te  wachten  was.  Het  leger  was  te  veel  aan  de 
dynastie  verknocht.  £n  de  keizer  van  zgn  kant  zag 
zijne  positie  versterkt,  maar  zijn  wantrouwen  vermeer- 
derde. De  senaat  zou  het  moeten  gevoelen.  Na  93  waren 
er  geen  oorlogen  meer  te  voeren.  Nu  kon  de  despoot 
alle  aandacht  wijden  aan  zgn  strgd  met  den  adel.  De 
oorlog  kostte  veel  geld,  maar  deze  strgd  was  voordeelig 
voor  de  ledige  schatkist,  want  het  vermogen  der  slacht- 
offers was  een  goede  buit.  Tacitus  prgst  Agricola,  die 
23  Augustus  93  stierf,  gelukkig,  dat  hg  die  vreeselgke 
laatste  tijden  van  den  keizer  niet  heeft  beleefd.  ^)  Daar- 
uit volgt,  dat  het  eigenlijke  schriicbewind  eerst  kan  be- 
gonnen zijn  in  het  eind  van  93. 

Sommige  slachtoffers  liet  de  keizer  op  slinksche  wijze 
van  kant'  maken  zonder  vorm  van  proces,  anderen  liet 
hij  in  ballingschap  heimelgk  uit  de  wereld  helpen,  som- 


1)    Saet.  Dom.  6.    Dio  Cm.  LZVn,  11. 
3)    Tadtu,  Agrieola,  44,  46. 
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tijds  door  gedwongen  zelfmoord.  Meestal  echter  werden 
de  verdachten  door  delatores  aangeklaagd  en  voor  een 
officiëele  rechtbank  gevonnist.  Nu  was  de  tijd  voorbij 
van  het  schoone  woord  over  den  vorst,  die  de  verklik- 
kers niet  straft.  De  keizer  maakte  dankbaar  gebruik 
van  hun  hulp,  en  meer  dan  één  naam  van  dergelijke 
speurhonden  is  bewaard  gebleven.  Eveneens  worden 
namen  genoemd  van  rechtsgeleerden,  die  als  trawanten 
des  keizers  de  verdachten  voor  de  rechtbank  wilden 
aanklagen.  Het  meest  zijn  echter  namen  van  slacht- 
offers overgeleverd. 

Het  punt  van  aanklacht  was  doorgaans  majesteits- 
schennis. Het  begrip  daarvaq  is  ruim.  Het  omvat  niet 
alleen  daden,  maar  ook  gesproken  of  geschreven  woor- 
den, die  den  staat  of  het  staatshoofd  te  na  kwamen. 
De  straf  was  6f  de  dood  öf  de  verbanning,  maar  ging 
in  beide  gevallen  gepaard  met  verbeurdverklaring  van 
goederen.  Ofschoon  Domitianus,  zooals  boven  bleek, 
zich  het  recht  had  voorbehouden,  om  zelf  de  senatoren 
ter  dood  te  doen  brengen,  liet  bij  om  de  publieke  opinie 
doorgaans  den  beschuldigde  voor  den  senaat  terecht- 
staan. 2oo  werden  de  patres  conscripti  op  gevaar  af 
van  hun  eigen  leven  gedwongen,  om  het  doodvonnis 
over  menigen  geestverwant  uit  te  spreken.  Niemand 
der  rechters  dorst  iets  te  zeggen,  dan  de  ongelukkige, 
die  het  eerst  naar  zgne  meening  gevraagd  werd;  de 
anderen  stemden  stemmeloos  toe.  ^) 

De  verbeurdverklaringen  brachten  veel  geld  op.  Maar 
er  was  nog  een  andere  bron  voor  inkomsten,  de  testa- 
menten. Als  iemand  zijn  testament  maakte,  werd  de 
keizer  daarin  voor  een  deel  bedacht,  opdat  hg  niet  alles 
aan  de  er^enamen  zou  ontnemen.  Wanneer  toch  maar 
één  enkel  getuige  beweerde,  den  overledene  te  hebben 
hooren  zeggen,  dat  hij  den  keizer  tot  erfgenaam  maakte, 
dan  gold  dit  losse  gerucht  meer  dan  elk  testament,  en 


1)    Oyer  dien  toMttad  PUnitii,  PMiegjr.  48,  46  en  Tte.  Africola  e.  Pio  Csm.  LXYII,  9. 
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de  nalatenschap  kwam  aan  den  vorst,  ^)  Het  aerarium 
publicum,  dat  in  naam  aan  den  senaat,  maar  in  wer- 
kelijkheid aan  den  keizer  behoorde,  ontving  de  nalaten- 
schappen van  ben,  die  kinderloos  stierven  (bona  ca- 
duca).  *)  Delatores,  die  in  geval  er  kinderen  onderge- 
schoven waren,  dit  aan  het  licht  brachten,  ontvingen 
een  vierde  deel  van  de  buit.  Een  goede  aanmoediging 
voor  bunnen  gver!  Bij  al  zgn  wreedheid  wist  de  keizer 
nog  den  schgn  aan  te  nemen,  alsof  er  onpartijdig  zon- 
der zijn  invloed  naar  recht  werd  gehandeld.  Suetonius 
verhaalt  ^)  dat  hg  eenige  aangeklaagden  wegens  majes- 
teitsschennis voor  den  senaat  deed  komen.  Toen  hij 
zeide,  dat  hij  nu  eens  de  ondervinding  wilde  opdoen, 
hoeveel  hij  aai^  den  senaat  waard  was,  werden  zg  naar 
zijn  wensch  volgens  oud  gebruik  (d.  i.  door  geeseling) 
ter  dood  veroordeeld.  Daarop,  verschrikt  door  de  hard- 
heid van  de  straf,  deed  hij  een  goed  woordje  voor  hen 
en  zeide :  „Veroorlooft  mij,  senatoren,  van  uwe  keizers- 
liefde gedaan  te  mogen  krggen,  wat  ik  weet,  noode 
ingewilligd  te  zullen  zien,  nl.  dat  aan  de  veroordeelden 
de  vrge  keus  gelaten  worde,  hoe  zq  willen  sterven. 
Immers  zoodoende  zult  gg  uwen  oogen  een  naar  schouw- 
spel besparen  en  allen  zullen  begrijpen,  dat  ik  in  den 
senaat  geweest  ben."  Op  dezelfde  plaats  vertelt  Suetonius, 
hoe  hy  met  vriendeiykheden  kon  overladen  de  personen, 
wier  doodvonnis  al  bij  hem  vaststond.  Nooit  sprak  hg 
de  doodstraf  uit,  of  het  vreeselijke  vonnis  werd  met  de 
zachtzinnigste  woorden  ingeleid.  Hoe  vriendelgker  de 
aanloop  was,  des  te  verpletterender  was  het  laatste 
woord. 

In  dezen  tgd  valt  ook  zijn  hard  optreden  tegen  anders- 
denkenden op  godsdienstig  gebied.  Maar  het  komt  mg 
wenschelgk  voor,  dit  punt  in  een  afzonderlgk  volgend 
artikel  te  behandelen,  waarin  de  vervolging  der  Ghris- 


1)    Snet.  Dom.  18. 
8)    GmU,  p.  979. 
8)    Saet.  Dom.  11. 
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tenen  uitvoeriger  dient  besprolcen  te  worden.  Hier  wil 
ik  alleen  noemen  z\jn  optreden  tegenover  de  philosofen. 
Reeds  de  nuchtere  Vespasianus  had  maatregelen  tegen 
hen  moeten  nemen,  omdat  zg  een  vijandige  houding 
aannamen  tegen  het  keizerschap  in  het  algemeen,  maar 
heftiger  werd  hun  kritiek,  toen  iemand  als  Domitianus 
daarvan  de  drager  was.  Zij  behoorden  doorgaans  tot  de 
Stoa^  Het  meerendeel  zocht  meer  hun  kracht  in  woor- 
den dan  in  daden.  Het  volk  achtte  hen  niet  hoog  en 
spotte  met  hun  aansteller^,  maar  op  den  adel  hadden 
zij  invloed.  Daar  bliezen  zg  het  smeulend  vuur  der 
(mtevredenheid  aan.  Domitianus  gevoelde  wel,  dat  velen 
van  hen  met  meer  recht  zederechters  waren  dan  hij 
met  zqn  censoria  potestas.  Aanzienlijke  mannen  stelden 
somt^ds  den  titel  philosophus  hooger  dan  een  opsom- 
ming van  eereambten,  welke  dan  ook  onder  Domitianus 
weinig  te  beteekenen  hadden.  Op  eene  buste  van  Junius 
Rusticus,  die  de  summi  honores  had  gedragen,  stonden 
alleen  de  woorden :  „L.  Junii  Rustici,  philosophi  Stoïci.  ^) 
Reeds  in  89  was  Domitianus  tegen  de  wijsgeeren  opge- 
treden. ^)  Maar  de  felle  strgd  met  hen  begon  eerst  in 
96.  Herennius  Senecio,  die  een  biografie  schreef  van 
den  door  Yespasianus  gedooden  wijsgeer  Helvidius  Pris- 
cus,  ondei^g  in  93  hetzelfde  lot,  terwyl  zijn  geschrift 
verbrand  werd.  ^)  Andere  slachtoffers,  mannen  en  vrou- 
wen, volgden.  Rusticus,  die  een  levensbeschrgving  van 
zgn  gedooden  vriend  Thraseas  vervaardigde,  waarin  hij 
hem  een  sanctissimus  vir  noemde,  boette  zgn  moed 
met  de  doodstraf  wegens  majesteitsschennis.  ^)  Zijn  broe- 
der Junius  Mauricius  werd  verbannen.  In  het  eind  van 
93  ^)  beval  Domitianus  de  wgsgeeren  Rome  te  verlaten. 


1)    ViMonti,  leoBognphU  ronuine  I,  p.  904,  pi  XIY,  S. 

9)    loMb-HieroB,  Chronol.  I  p.  160  •.  ••  SlOS. 

S)    Dio  Cmi.  LZVn.  18.    Tm.  Agrieote,  9.    PI»  Ep.  VU,  19.  6. 

4)  Tie.  Agr.  4S  et  Soti  Ikm,  10. 

5)  SebiUer,  S.  SM  plaatft  dit  Mt  ia  9S,  nuwr  hQ  houdt  tieh  «m  de  terteliiig  tui  Hieron 
der  ChroBiek  taii  Xm.  Hieron  heeft  ta.  9111,  tenr|l  de  ArmeBieehe  tekst  9109  opgeetf. 
?fl  GeeU,  p.  994. 
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lerwyl  kort  daarop  waarschijnlijk  ook  het  verblgf  in 
Italië  hun  ontzegd  werd. 

De  toestand  werd  hoe  langer  hoe  ondragelqker.  Op 
alle   mogelgke  gronden  kon  men  zQn  leven  verliezen. 

Niemand  was  meer  veilig.  Zoowel  door  de  laster  van 
vijanden  als  door  het  hebben  van  vrienden,  kwam  men 
in  gevaar. 

Nerva,  die  later  Domitianus  opvolgde,  was  in  perikel, 
omdat  een  waarzegger  zijn  toekomende  regeering  voor- 
zegd had.  Tot  zijn  geluk  voorspelde  een  ander,  dat  hij 
niet  lang  meer  leven  zou.  Daarom  nam  Domitianus  de 
moeite  niet,  hem  te  laten  ombrengen.  ^)  Zóó  groot  was 
de  wrok  tegen  den  dwingeland,  dat  een  zekere  Gomelius 
Rufus,  die  aan  een  pijnlijke  ziekte  leed,  in  vertrouwen 
aan  Plinius  zeide,  dat  hij  alleen  nog  begeerde  een  tgd 
lang  te  leven,  om  van  den  val  van  den  tyran  getuige 
te  kunnen  zijn. 

Ook  de  dienaren  van  den  keizer  waren  niet  veilig. 
Delatoren,  die  hem  van  dienst  geweest  waren,  konden 
niet  rekenen  op  zijne  trouw.  Ten  slotte  was  zgne  re- 
geering, die  alleen  zijn  eigen  belang  beoogde,  noodlottig 
voor  iedereen.  Zijn  onderdanen  noemden  hem  met  het 
oog  op  zgn  karakter  en  uiterlgk  „calvus  Nero". 

Ieder  gevoelde,  dat  een  uitbarsting  een  eind  moest 
maken  aan  het  gehate  bewind  en  de  keizer  zelf  had  er 
ook  een  voorgevoel  van.  Ongunstige  auspicia  brachten 
verontrusting.  Het  orakel  van  Fortuna  te  Praeneste  gaf 
onheilspellende  antwoorden.  De  keizer  werd  door  ang- 
stige droomen  en  hallucinaties  gekweld.  Hij  meende 
zich  door  Minerva,  zijn  lievelingsgodiu,  verlaten. 

Het  meest  verontrustte  Domitianus  het  gebeurde  met 
den  waarzegger  Ascletarion.  Bij  een  ongunstige  voor- 
spelling wilde  hy  dezen  man  op  de  proef  stellen  en 
vraagde  hem,  op  welke  wijze  deze  zelf  zou  sterven.  Hij 
antwoordde,  dat  hij  door  bonden  verscheui'd  zou  wor- 
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den.  Om  die  voorzegging  te  logenstraffen,  liet  de  keizer 
bem  levend  verbranden,  maar  een  storm  dreef  de  vlam- 
men weg  en  terloops  vernam  de  keizer  onder  allerlei 
nieuwtjes  van  zijn  pantomimist  Tjatinus,  dat  honden  het 
half  verzengde  lichaam  verscheurd  hadden.  ^) 

Zijn  wantrouwen  verergerde  nog  altijd.  In  zijn  om- 
geving liet  hij  de  wanden  van  spiegelende  steensoorten 
voorzien,  zoodat  hij  kon  bemerken,  wat  achter  hem 
geschiedde.  Het  verhoor  der  gevangenen  vertrouwde  hij 
nauwelijks  aan  anderen  toe.  Dikwerf  ging  hij  hen  uit- 
booren,  maar  zorgde  daarbij  er  voor,  dat  hij  stevig  hun 
boeien  in  de  handen  hield.  Tot  afschrikwekkend  voor- 
beeld voor  zijn  dienaren  liet  hij  Epaphroditus,  die  Nero 
bg  zgn  zelfmoord  een  handje  geholpen  had,  ter  dood 
brengen.  Hij  vertrouwde  niemand  zijn  veiligheid  meer 
toe  en  zorgde  daarvoor  zelf  op  zulk  een  wijze,  dat  geen 
ander  bij  hem  meer  veilig  was.  Zoodoende  werd  hij  ten 
slotte  gevaarlijk  voor  zijn  eigen  getrouwen.  Daardoor 
kwam,  wat  geen  soldatenoproer  en  geen  samenzwering 
van  senatoren  vermocht  had,  tot  stand  door  zijn  eigen  hof. 

Gevaarlijke  bloedverwanten  had  hij  niet  meer,  omdat 
hg  vrijwel  al  zijne  bloedverwanten  uit  den  weg  ge- 
ruimd had.  Er  vaaren  nog  alleen  een  tweetal  adoptivi 
van  hem  over,  wier  vader,  zijn  neef  Tit.  Flavius  Cle- 
mens,  hij  nog  had  laten  dooden. 

Nu  was  zgn  vrouw,  Domitia,  aan  de  beurt  benevens 
eenige  van  zijne  creaturen.  Hq  had  al  een  lijstje  klaar 
van  degenen,  waarop  hij  het  gemunt  had,  maar  dat 
kwam  door  een  toeval  zijn  vrouwjn  handen.  Het  gold  nu 
maar,  Domitianus  te  viug  af  te  zijn.  Een  samenzwering 
van  het  hof  werd  op  touw  gezet.  Reeds  werd  omgezien 
naar  een  opvolger,  als  het  complot  gelukte.  Eindelgk 
vond  men  daarvoor  Nerva,  die  zich  volgens  Dio  Cassius 
bereid  verklaarde,  het  principaat  te  aanvaarden.  Aan 
den  keizer  was,  naar  Suetonius  meldt,  voorzegd,  dat 


1)    Dio  Cms.  LXVII,  16. 
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hij  den  18  September  96  om  elf  uur  zou  sterven.  Toen 
die  dag  kwam,  was  bq  onrustig.  Reeds  vooruit  had  hq 
daarop  zinspelingen  gemaakt.  Tegen  de  vijfde  ure  vraagde 
hg  hoe  laat  het  was.  Men  loog  hem  een  uur  te  veel 
voor,  zoodat  hij  meende  het  gevaar  te  boven  te  zqn. 
Toen  was  hg  gerust  en  wilde  hij  z|jn  middagslaapje 
houden.  De  vrijgelatene  Stephanus,  die  opzettelijk  eenige 
dagen  lang  met  zijn  arm  in  een  verband  had  geloopen, 
alsof  hij  was  gekwetst,  had  daarin  een  dolk  verborgen. 
Hij  werd  door  Parthenius  aangediend,  daar  hij  ge- 
wichtige geheime  mededeelingen  zon  hebben  te  doen. 
Toen  hij  met  den  keizer  alleen  was  en  deze  een  schrg- 
ven,  dat  de  ander  hem  ter  hand  stelde,  doorlas,  gaf  hg 
hem  een  doikstoot.  Domitianus,  nog  niet  doodelijk  ver- 
wond, vnerp  zich  op  zijn  aanrander.  Een  worsteling 
ontstond.  Maar  men  had  vooruit  gezorgd,  dat  er  geen 
wapens  binnen  het  bereik  van  den  tyran  waren.  Hel- 
pers voor  Stephanus  kwamen  toeloopen  en  met  zeven 
stooten  werd  Domitianus  afgemaakt  Het  lichaam  werd 
zonder  eerbewijzen  door  dragers  weggevoerd  en  de 
eenige,  die  haar  droeve  piëteit  toonde  voor  het  Igk 
van  haar  meester,  was  zijn  oude  voedster  Phyllis.  Ste- 
phanus werd  door  de  toegeschoten  soldaten  van  de  Igf- 
wacht  gedood,  maar  verder  hebben  de  praetorianen, 
die  veel  met  den  keizer  ophadden,  niet  veel  kunnen 
doen.  Hun  aanvoerders,  die  meer  van  de  zaak  wisten, 
stelden  zich  niet  aan  hun  hoofd.  ^)  Spoedig  aanvaardde 
Nerva  de  regeering,  zelf  een  man  uit  den  senatoren- 
stand, die  het  goed  met  hen  kon  vinden,  en  die  dadelgk 
een  eind  maakte  aan  het  schrikbevnnd,  door  allerlei 
verbeteringen  in  het  bestuur  aan  te  brengen.  De  sena- 
toren, die  onmiddellijk  na  den  aanslag  bgeenkwamen, 
om  Nerva  tot  keizer  te  benoemen,  luchtten  hun  haat 
tegen  Domitianus  nog,  door  zooveel  mogelijk  zgn  her- 
innering uit  te   wisschen,  de  inscripties,  die  prgkten 


1)    Het  einde  tui  DomitUavi  rindt  mea  Sut.  Dom.  16  en  17,  IMo  Cmé.  LX  Hl,  17. 
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met  zgn  naam,  te  laten  wegdoen,  en  zgn  standbeelden 
te  laten  omverwerpen.  Er  zgn  er  dan  ook  maar  zeer 
weinige  overgebleven.  De  baat  van  den  adel  tegen  den 
overleden  keizer  blgkt  nog  altijd  uit  de  bronnen,  die 
wg  hebben  in  de  gescbriften  der  aristocratische  schrg- 
vers,  vooral  Tacitus  en  Plinius,  en  wier  beschoavnng 
ook  van  invloed  is  geweest  op  de  latere  geschiedschrg- 
vers.  De  tegenwoordige  critici  nemen  er  wèl  nota  van, 
dat  men  te  doen  heeft  met  vooringenomen  getuigen, 
die  gloeien  van  verontwaardiging  tegen  zulk  een  vorst. 
Maar  mogen  zg  al  eens  nu  en  dan  zich  wat  te  veel 
hebben  laten  medesleepen  door  hun  afkeer,  deze  afkeer 
is  maar  al  te  zeer  gegrond  t^enover  iemand,  die  èn 
als  mensch  èn  als  vorst  zich  zoo  onwaardig  getoond 
heeft.  Dat  kan  door  enkele  goede  maatregelen  in  den 
aanvang  zijner  regeering  niet  worden  goedgemaakt. 

(Wordt  vervolgd.) 

Almelo.  A.  van  Veldhuizen. 
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De  vraag  naar  de  beteekenis  der  wijsbegeerte  voor 
de  theologie  is  weer  aan  de  orde  gekomen.  In  de  vorige 
eeuw  was  zq  eigeniqk  alleen  eene  academische  quaes- 
tie,  waarover  men  persoonlijk-neutraal  een  of  ander 
gevoelen  kon  hebben,  met  verschillende  byzonderheden 
uit  de  geschiedenis  toegelicht.  De  publieke  opinie  re- 
kende de  toekomst  van  het  Protestantisme  vrijwel  ver- 
zekerd, wanneer  de  z.g.  scbolastieke  denk-wijze  der 
middeneeuwen  werd  beschouwd  als  ongerqmd  en  on- 
vruchtbaar. Yoorzoover  de  vermittlungstheologie  geen 
zin  had  voor  den  organischen  samenhang  van  al  het 
bestaande,  bekommerde  zij  zich  weinig  om  het  verband 
van  de  deelen  wat  het  geheel  der  dingen,  en  ook  niet 
om  de  structuur  van  onze  denk-wereld  en  van  de 
theologie.  By  gemis  aan  leidende  beginselen  voor  eene 
christelgke  wereldbeschouwing  en  levensleer  moest  elk 
opnieuw  en  op  eigen  hand  weer  beginnen,  en  wilde 
ten  slotte  niemand  voortbouwen  aan  eens  anders  arbeid. 
Zoo  wist  ze  noch  voor  de  theologie,  noch  voor  de  wijs- 
begeerte, noch  voor  de  maatschappelijke  praktijk  eenige 
leiding  te  geven  aan  het  kerkelijke  leven.  Zoolang  ze 
geen  tegenstand  vond,  kwam  dit  niet  aan  het  licht; 
maar  door  de  opleving  van  het  Thomisme  en  Calvi- 
nisme begint  opeens  haar  gebrekkig  samenstel  duidelgk 
te  worden.  Daarom  zeide  W.  Herrmann  van  haar,  dat 
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«,ihrem  Bestand  bei  aller  Fleischesfiille  ein  festes  Kno- 
cheugerüst  fehlf' 

De  intellectueele  beweging  van  onzen  tijd  heeft  de 
vraag  naar  de  beteekenis  der  wijsbegeerte  voor  de 
theologie  nieaw  gesteld.  Men  kan  niet  meer  zeggen  dat 
overbodige  waar  aan  de  markt  brengt,  wie  er  van 
spreekt.  Dit  is  reeds  op  zichzelf  niet  zonder  beteekenis. 
Door  het  Calvinisme  is  onder  ons  de  principieele  over- 
tuiging weer  verlevendigd,  dat  de  chr.  religie  in  ver- 
band staat  met  den  gehéelen  mensch  en  met  de  ge- 
héele  wereld;  dat  de  religie  dus  eene  particuliere  aan- 
gelegenheid is  in  geen  enkel  opzicht.  De  theologie, 
indien  zij  van  waarde  wezen  zal  voor  de  kerk,  moet 
rekening  houden  met  deze  relatiën  der  religie.  Zij  heeft 
als  haar  roeping  te  beschouwen,  om  voor  deze  terreinen 
althans  de  leidende  beginselen  en  omtrekken  aan  te 
duiden.  Doet  zij  dit  niet,  streeft  zg  er  zelfs  niet  naar, 
en  houdt  z|j  zich  onledig  met  ontgdige  problemen,  dan 
kan  zij  de  kerk  niet  helpen  om  deze  tijdvragen  te  be- 
antwoorden; dan  staat  door  hare  schuld  de  kerk  on- 
beschermd tegen  vreemdsoortige  invloeden  op  al  deze 
gewichtige  punten. 

Het  kan  in  de  chr.  kerk  hierbij  niet  toegaan  op  den 
tast,  op  goed  geluk.  Men  kan  bare  inwendige  bewe- 
gingen niet  overlaten  aan  den  invloed  van  toevallige 
omstandigheden  of  van  populaire  woordvoerders.  Men 
kan  er  niet  meê  volstaan  om  voor  zichzelven  een  goed 
heenkomen  te  zoeken,  en  dan  verder  gemakshalve  te 
vertrouwen  dat  de  waarheid  wel  zal  zegevieren.  De 
theologie  vervult  eerst  dan  hare  roeping,  wanneer  zij 
door  moeizamen  arbeid  het  leven  en  de  positie  der 
kerk  helpt  regelen.  Ruim  twintig  jaar  geleden  was  haar 
gesteldheid  van  dien  aard  in  ons  vaderland,  dat  A. 
Pierson  de  belangstellenden  reeds  wilde  noodigen  tot 
bijwoning  van  haar  uitvaart.  Maar  in  onze  dagen  is  zij 
weer  krachtig  geworden,  om  haar  ouden  invloed  te  doen 
gelden.  Niemand  zegt  meer,  dat  de  prediking  der  kerk 
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onverschillig  is  voor  bet  nationale  leven  des  volks.  Moet 
de  theologie  dan  niet  nagaan,  ten  einde  haar  invloed 
niet  op  onwettige  vtryze  aan  te  wenden,  op  welke  wijze 
het  chr.  geloof  zgne  volle  beteekenis  hebben  kan  in  het 
leven  van  onzen  tijd?  Moet  zij  zich  zonder  beding  toe- 
vertrouwen aan  de  speculatieve,  aan  de  natuurweten- 
schappeiyke  of  aan  de  historische  methode,  die  haar 
achtereenvolgens  zijn  aangeprezen  in  de  19^  eeuw?  Of 
moet  zij  de  geesten  toerusten  voor  een  verzet  tegen  al 
wat  er  aan  kennis  en  ontwikkeling  is  in  onzen  tijd? 
Ër  is  niemand,  die  het  meenen  kan.  Derhalve  moeten 
wij  deze  ingewikkelde  vragen  ons  zoo  duidelijk  mogeiyk 
stellen,  om  dan  den  regel  van  onze  praktische  houding 
te  bepalen. 

Eene  wijsbegeerte  der  theologie  is  eerst  mogelijk  ge- 
worden in  onzen  tijd;  Mrant  z\j  veronderstelt  dat  beide 
bestanddeelen  zelfstandig  zijn  geworden,  en  wil  ze  dan 
in  onderling  verband  plaatsen.  De  geschiedenis  van  den 
nieuweren  tijd  is  eene  voortgaande  emancipatie  geweest. 
Sedert  de  13»  eeuw  begon  de  wgsbegeerte,  de  natuur- 
kennis en  alle  andere  menscheiijke  kennis  zich  onaf- 
hankelijk van  de  theologie  te  ontwikkelen.  Wederkeerig 
werd  door  de  Reformatie  der  16»  eeuw  de  weg  gewezen, 
om  voor  de  theologie  te  winnen  eene  zelfstandigheid 
tegenover  alle  andere  terreinen  van  het  menschelgke 
leven.  Maar  de  kerk  heeft  zich  niet  kunnen  handhaven 
bij  het  opkomen  van  den  nieuweren  tijd.  Naast  de 
ontwikkeling  van  de  historische,  natuurwetenschappelijke 
en  oeconomische  wereldbeschouwing  heeft  zij  niet  ge- 
vonden de  beteekenis  eener  christelijke  wereldbeschou- 
wing. De  humanistische  beweging  der  17«  en  18«  eeuw 
beschouwde  alles  wat  een  volk  bezit:  religie,  taal, 
staatsinrichting,  recht,  rede,  tot  zelfs  de  hoogste  voor- 
stellingen en  gewoonten,  als  het  natuurlqk  voortbreng- 
sel der  in  hem  werkende  beschavingsmacht.  Haar  strgd 
was,  om  de  transscendente  wereldbeschouvnng  uitte- 
zuiveren  uit  alle  klassen   der  maatschappq;  en  haar 
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streven  was,  om  heel  het  menschelijk  leven  in  deze 
wereld  te  doen  rusten  op  natuurleken  grondslag.  Tegen- 
over deze  anti-christelgke  beweging  wist  de  chr.  kerk 
en  theologie  destgds  geen  tegenweer  te  bieden,  maar 
werd  veeleer  zelve  haar  pleitbezorgster. 

Met  de  19^  eeuw  kwam  er  eene  tweeledige  beweging, 
zoowel  in  de  geschiedenis  der  wgsbegeerte  als  in  die 
der  theoJogie.  Door  den  invloed  van  Spinoza's  objectieve 
wgsbegeerte  hebben  Fichte,  Schelling  en  Hegel  de 
wereld  weer  opgevat  als  een  systeem  van  den  logos  of 
de  rede,  dat  uit  a-priori  gegeven  principia  is  te  ver- 
klaren, met  behulp  der  dialectische  methode  en  langs 
deductieven  weg.  Schelling  oordeelde  daarom,  datSpinoza 
de  laatste  tonen  van  oude  echte  philosophie  had  doen 
hooren.  Daarentegen  is  van  Kant  uitgegaan  eene  wijs- 
geerige  beweging,  die  zich  keert  om  de  beperktheid 
van  de  menschelqke  kennis  tot  het  terrein  der  zinlijke 
ervaring,  tot  de  verschijnselen  die  zinlij k  waargenomen 
kunnen  worden;  die  de  verstandsbegrippen  niet  van 
toepassing  acht  op  het  bovenzinlijke,  en  alle  kennis, 
die  buiten  de  ervaring  ligt,  van  metaphysischen  aard 
noemt;  en  die  alzoo  vóór  alles  het  recht  van  het  subject 
wil  doen  gelden  in  de  wgsbegeerte.  ^)  Met  deze  dubbele 
ontwikkeling  der  wgsbegeerte  staat  de  geschiedenis  der 
theologie   min  of  meer  in  verband.  Aan  de  eene  zijde 


1)  Het  renchil  tniseheii  Kant  en  Schelling  bQ  bet  begin  der  19e  eenw  ie  van  belang 
▼oor  den  nienweren  tQd.  Kant  etelde  het  eerst  de  Traag  naar  het  reeht  Tan  het  gebruik  der 
bloot  eindige  en  tinlUke  b^rippen  met  het  oog  op  de  niet-eindige  en  niet-sinlQke  yoorwerpen. 
H9  beantwoordde  deie  Traag  ontkennend,  en  leide  dal  geen  andere  Terhonding  tot  het 
boTeniinl$ke,  oTenale  tot  het  gebod  der  sedewet  mogelQk  waa,  dan  die  Tan  het  geloof  londer 
meer.  Schelling  beachonwde  deie  theorie  alt  dogmatisch  empirisme,  OTcreenkomende  met 
den  aard  Tan  het  gemeene  menschelfjke  Terstand,  om  sieh  te  ontbonden  Tan  alles  wat 
bniten  den  kring  der  erTaring  ligt;  bQ  beschouwde  deie  theorie  als  een  dnalisme,  waardoor 
de  band  tnssehen  het  subject  en  het  object  der  kennis  werd  Terbroken  (Werke  I,  6  bl.  118 
▼.)•  H9  komt  er  tegen  op,  dat  onte  lekerheid  Tan  het  oneindige  niet  anders  is  dan  geloof, 
d  w.  s.  dat  wQ  het  slechts  aannemen  sonder  Terdere  gronden,  dat  wQ  er  slechts  eene  prak- 
tische sekerheid  Tan  kunnen  hebben,  wQl  er  eene  Tolkomene  difTerentie  is  tusschen  het 
eindige  en  het  oneindige.  Daarentegen  stelt  Schelling,  dat  het  oneindige  boTcn  het  eindige 
is,  maar  dat  er  tassehen  deie  beide  geen  tegenstelling  is  (bL  180  y.)i  en  sQn  strcTcn  is  er 
dan  op  gericht,  om  Toor  de  menscheldke  kennis  weer  de  eenheid  Tan  sut^ect  en  object  te 
maintineeren  (bl.  49S  t.). 
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is  ontstaan  de  z.g.  speculatieve  theologie,  die  de  gees- 
telijke en  de  verstandelqke  kennis  der  religie,  naar 
middeneeuwsche  wgze,  wilde  combineeren  alsof  zy  ge- 
lyksoortige  bestanddeelen  waren ;  en  die  de  overtuiging 
had,  dat  ook  zij  de  formule  voor  het  wereldraadsel  en 
zqne  oplossing  had  ontdekt.  En  in  onderscheiding  hier- 
van ontwikkelde  zich  uit  het  subjectivisme  tweeërlei 
theologische  beweging:  eene  die  op  geestelijke  wyzede 
theologie  wilde  ontwikkelen  uit  het  chr.  geloof;  en  eene 
andere,  die  de  uitzuivering  van  alle  transscendente  en 
metaphysische  elementen  beschouwde  als  eerste  voor- 
waarde der  wetenschappelijke  beoefening  van  de  theo- 
logie. 

De  geschiedenis  der  19^  eeuw  was  tot  op  zekere 
hoogte  eene  aanhoudende,  telkens  verijdelde  en  ver- 
nieuwde poging  om  weer  te  komen  tot  eene  transscen- 
dente wereldbeschouwing.  De  fransche  encyclopaedisten 
der  18®  eeuw  ontleenden  aan  Bayle  hun  vooroordeel 
dat  de  religie  in  strijd  is  met  de  rede,  wijl  de  bezwaren 
der  rede  tegen  de  religie  niet  weerlegd  kunnen  wor- 
den ;  en  aan  de  engelsche  deisten  hunnen  zin  voor  een 
gemeenschappelijken  kruistocht  tegen  de  kerkelgke 
orthodoxie.  Zij  verfoeiden  de  religie,  omdat  deze  ver- 
onderstelt een  geloof,  mysteriën  en  een  overlevering; 
en  zij  lieten  niets  toe  dan  de  experimenteele  weten- 
schap en  hare  klaarheden.  Z|]  plaatsten  de  h.  Schrift 
en  de  chr.  religie  rechtstreeks  tegenover  de  wereld- 
kennis, en  noemden  beide  in  volstrekten  zin  onver- 
eenigbaar.  Deze  beweging  was  gericht  tegen  het  his- 
torisch bestand  der  chr.  kerk,  en  vond  in  de  geschiedenis 
toch  hare  aanvulling  in  het  unificeerende  streven  der 
18®  eeuw,  waarvan  Leibniz  de  vertegenwoordiger  was. 
Voor  hem  was  het  oude  verschil  tusschen  deroomsch- 
katholieke  en  de  protestantsche  kerk,  en  binnen  de 
grenzen  van  deze  weer  het  verschil  tusschen  de  luther- 
sche  en  de  gereformeerde  gezindheid  waardeloos.  In 
de  plaats  van   deze  verouderde  verschillen  wilde  hq 
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stellen  eene  nieuwe  wereldbeschouwing,  gevormd  uit 
het  geloof  aan  de  universeele  harmonie  der  dingen,  de 
liefde  en  navolging  van  Gods  volmaaktheden,  het  zoe- 
ken naar  het  algemeen  welzijn,  de  beoefening  van  deugd 
en  wetenschap  als  gelijksoortige  bestanddeelen ;  en  deze 
wereldbeschouwing  zou  evident  zijn  voor  ieder  wel- 
denkend en  rechtgeaard  mensch,  zooveel  als  de  natuur- 
lijke godsdienst.  Hij  wilde  aanhouden  op  de  conformité 
de  la  foy  avec  la  raison,  in  een'  tijd  waarin  men  naar 
zijne  klacht  geneigd  was  alles  omver  te  werpen,  tot  de 
grondslagen  van  den  natuurlijken  godsdienst  toe.  Tegen- 
over Bayle  stemde  hij  overeen  met  Origenes,  dat  de 
rede  niet  in  strijd  is  met  het  Christendom,  maar  zijn 
grondslag  is;  dat  de  rede  het  Christendom  aannemelijk 
zal  maken  voor  al  wie  het  kan  onderzoeken.  Maar  wijl 
weinigen  hiertoe  in  staat  zijn,  achtte  hij  een  gansch 
simpel  geloof  (une  foy  toute  nue),  op  het  goede  ge- 
richt, voor  den  gemeenen  man  voldoende.  ^)  Zijn  verzet 
was  rechtmatig;  maar  toen  hij  de  religie,  de  wereld- 
kennis en  de  moraal  als  gelijksoortig  naast  elkander 
plaatste  op  den  grondslag  der  rede,  verdedigde  hy  tegen- 
over een  dwaling  eene  andere  dwaling.  Dit  kwam  in 
de  i9^  eeuw  aan  den  dag,  toen  de  z.g.  speculatieve 
theologie  eerst  van  de  gelijkstelling  van  Leibniz  uit- 
ging, en  eindigde  met  de  theologie  te  veranderen  in 
philosophie.  Natuurlijk  was  de  kerk  niet  gediend  van 
zulk  eene  gesaeculariseerde  theologie,  die  in  strijd  was 
met  haar  eigen  geestelijk  wezen.  Maar  een  dubbele  winst 
was  voor  de  toekomst  toch  verkregen;  het  inzicht  was 
uitgesproken,  dat  het  geloof  en  de  wereldkennis  niet 
vereenzelvigd,  en  dat  zij  ook  niet  gescheiden  mogen 
worden. 

Nevens  de  beide  genoemde  bewegingen  in  de  theo- 
logie, die  voornamelijk  in  Duitschland  bloeiden,  kwam 
in  ons  vaderland  nog  een  derde.  Ërasmus  en  Arminius 


1)    EMait    de  Théodicée.     Diieonrt    preUminaire  de  U  conformité  de  la  foy  avec  la 
raiton,  69. 

Tkêol.  Stmdiin  1906.  ^ 
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zeiden  reeds  dat,  op  grond  van  de  menscbelijke  on- 
wetendheid en  feilbaarheid,  alle  nadere  bepaling  over 
vrijen  wil  en  praedestinatie  eer  schadelijk  dan  nuttig 
was ;  dat  men  daarom  de  theologische  bespreking  moest 
"beperken  tot  de  praktische  beoefening  van  de  vroomheid; 
en  dat  alzoo  de  bloei  en  de  vrede  der  kerk  alleen  ver- 
zekerd zou  wezen,  indien  men  de  chr.  leer  terugbracht 
tot  eenige  praktische  geloofsartikelen.  De  strekking  van 
deze  beweging  is  gebleken  in  de  18®  eeuw,  die  het  besef 
van  historische  verwantschap  met  de  '16«  eeuw  geheel 
ondermijnde,  en  er  eene  antiek-humanistische  wereld- 
beschouwing met  een'  christelijken  inslag  voor  in  de 
plaats  wilde  stellen.  Deze  terzijstelling  van  de  principia 
der  Reformatie  bleek  niet  anders  te  bedoelen,  dan  ze 
te  vervangen  door  vlak  tegenovergestelde  beginselen. 
Maar  in  de  19®  eeuw  is  eene  nieuwe  beweging  ontstaan, 
die  juist  dit  laatste  wilde  corrigeeren.  Zij  wilde  Luther 
en  Calvyn  eeren  in  hun  historische  beteekenis,  maar 
noemde  wijsbegeerte  en  principia  schadelijk  of  onvrucht- 
baar, en  wilde  de  theologie  alleen  van  haar  praktische 
zijde  nemen  als  leer  van  de  stichtelijke  vroomheid.  Toch 
bleek  ook  dit  streven  niet  binnen  de  grenzen  der  „prak- 
tijk" zich  te  kunnen  houden.  Het  Réveil,  zegt  A.  Pierson, 
was  eene  richting  van  orthodoxen,  gericht  tegen  ortho- 
doxie, d.  i.  tegen  de  opvatting  van  het  Christendom, 
volgens  welke  het  Christendom  in  de  allereerste  plaats 
is  eene  leer.  Men  kan  dit  onderscheid  duidelijk  maken 
door  eene  vergelijking  van  Groen  van  Prinsterer  en  I. 
da  Costa.  Groen  wees  steeds  op  het  gemis  van  kennis 
en  studie  van  de  principia;  hij  vroeg  voor  religie  en 
theologie,  voor  kerk  en  staat  de  erkenning  van  het  jus 
divinum;  en  hij  rekende  de  historisch-gegeven  belijdenis 
als  regel  van  het  kerkelijke  leven  in  al  zijne  openba- 
ringen. Vertegenwoordiger  der  praktische  richting  was 
daarentegen  I.  da  Costa,  die  getuigende  Evangelie-ver- 
kondiging het  eenige  en  afdoende  middel  rekende,  om 
het  ongeloof  te   weerstaan   en   de   kerk  te  herstellen. 
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Maar  bij,  de  echte  zoon  van  het  on- theologische  en 
onkerkelijke  Réveil,  heeft  in  een  kritiek  oogenblik  tegen- 
over de  z.g.  zeven  Haagsche  heeren  zich  geplaatst,  hun 
invloed  verijdeld,  en  een  nederlaag  van  het  kerkelijk 
liberalisme  voorkomen.  Ook  ditmaal  bleek  het  z.g.  prak- 
tische standpunt  niet  zoo  neutraal  tegenover  zekere 
principia  te  wezen,  als  men  licht  zou  meen  en.  Jaren 
lang  moest  dit  praktische  standpunt  dienst  doen,  om 
de  herlevende  werking  van  de  Reformatie  tegen  te 
houden.  Maar  het  bergde  niettemin  een  element  van 
waarheid,  hetwelk  sedert  de  17®  eeuw  op  den  achter- 
grond gekomen  was  in  de  gereformeerde  theologie. 

Hiermede  verwant,  en  toch  er  van  onderscheiden,  is 
de  beweging  die  een  afgetrokken-geestelijk  standpunt 
aanvaardt  voor  de  religie.  Eigenlijk  dateert  ze  in  de 
middeneeuwsche  kerk  reeds  van  Augustinus,  en  in  het 
Protestantisme  van  Luther,  die  beiden  naar  hun  eigen- 
lijke strekking  de  religie  isoleerden  vè.n  hetgeen  niet 
rechtstreeks  tot  haar  behoorde.  Zij  werd  later  belichaamd 
in  het  Anabaptisme  en  Piëtisme,  en  werd  in  de  19® 
eeuw  onder  de  herlevende  rechtzinnigheid  van  ons 
vaderland  verbreid  door  Vinet.  i)  Nu  was  hierin  onge- 
twijfeld een  motief,  dat  ook  door  de  Reformatie  aan- 
vaard werd.  Voor  de  Hervormers  is  het  geloof  en  zijn 
object  beide  zuiver  geestelijk,  niet  anders  dan  kennis 
van  en  vertrouwen  op  Gods  genade  in  Christus.  Tegen- 
over de  veruitwendiging  en  verwereldlijking  van  het 
Christendom  wilde  men  reeds  in  de  middeneeuwsche 
kerk  terugkeeren  tot  het  oorspronkelijke  praktisch- 
geestelijke  karakter  der  religie ;  in  de  drie  eeuwen  vóór 
de  Hervorming  leefde  de  roomsch-katholieke  vroomheid 
steeds  op  gespannen  voet  met  de  kerk,  en  zocht  naar 
bevrijding  van  gezag  en  sacramenten  en  historie.  Dus 
trad  Luther  niet  met  een  ongehoorden  eisch  op,  toen 
hij  uitsprak  dat  de  theologie,  de  dienst  van  God  in  de 


1)    Over  Vinet*»  positie  ten  optlchte  yan  den  Staat,  vgl.  de  derde  van  Oroen  van  Prin- 
•terer'i  Toorlesingen  over  Ongeloof  en  Revolutie. 
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wereld,  en  mitsdien  ook  de  openbare  prediking  die  het 
geloof  doet  geboren  worden,  naar  haar  eigenlijken  in- 
houd zuiver  geestelijk  zou  moeten  z\jn.  Maar,  evenals 
in  de  middeneeuwscbe  kerk,  trad  deze  abstract-geeste- 
lijke  opvatting  van  de  religie  ook  in  bet  Protestantisme 
polemisch  op  tegen  elke  opvatting,  die  de  religie  wilde 
nemen  in  haar  verband  met  de  andere  leefwereld.  Zij 
moest,  om  zichzelve  te  handhaven,  zelfs  gedurig  terug- 
komen op  deze  antithese;  ze  kon  niet  rusten,  eer  zij 
het  uiterlijke,  het  verstandelijke,  het  historische  van 
zich  had  afgestooten  als  heterogeen.  Naar  de  omstan- 
digheden veranderde  zij  het  terrein  van  haar  polemiek ; 
maar  haar  beginsel  was  altijd  éen.  Daarom  hebben 
Zwingli  en  Calvyn  gehandeld  naar  den  regel,  dat  het 
geestelijke  niet  afgetrokken,  niet  geïsoleerd  genomen 
kan  worden;  dat  eene  bloot  praktisch-geestelijke  op- 
vatting niet  beantwoordt  aan  den  universeelen  eisch 
der  religie.  Zij  hebben  afgewezen  het  over-geestelijke 
standpunt,  hetwelk  alle  uiterlijke  relatiën  afsnijdt,  van 
wereldkennis  en  gemeene  moraal  niet  weten  wil,  en 
niet  zelden  leidt  tot  zijn  tegengestelde.  In  de  19^  eeuw 
keerde  het  oude  verschil  terug  in  de  herlevende  recht- 
zinnigheid van  ons  vaderland,  en  heeft  de  kracht  van 
het  reformatorische  Protestantisme  grootelijks  onder- 
mijnd. Maar  de  geestverwanten  van  Calvyn  hebben  er 
op  aangehouden  ook  in  den  nieuwen  tijd,  dat  ditafge- 
trokken-geestelijke  standpunt  niet  houdbaar  is  voor  de 
chr.  levenspraktijk,  en  ook  niet  voor  de  chr.  kerk.  De 
geloovige  mensch  moet  verkeeren  in  de  wereld,  zoo  hij 
niet  verstoken  zal  blijven  van  invloed  en  werking  op 
de  geesteiyke  ontwikkeling  zijner  tijdgenooten.  Hij  is 
niet,  en  kan  niet  wezen,  en  mag  niet  leven  als  een 
engel  in  den  hemel.  De  zondige  mensch,  die  tot  geloof 
komt,  ondergaat  eene  inwendige  vernieuwing  z\jns 
wezens,  die  hoe  langs  hoe  meer  naar  alle  deelen  van 
zijn  bestaan  zich  moet  uitstrekken.  Is  de  prediking  der 
kerk   zuiver  geestelijk,   en   stoot  zij  al  het  andere  af, 
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dan  kan  zij  zich  oiet  richten  tot  den  gehéelen  mensch ; 
dan  zal  de  troost  der  geloovigen  niet  hierin  gelegen 
kunnen  z\jn,  dat  zij  met  lichaam  en  ziel  huns  ge- 
trouwen Zaligmakers  eigen  z^jn.  De  religie  heeft  haar 
eigen  beteekenis  voor  alle  terreinen  onzer  menschelijke 
existentie,  voor  alle  vertakkingen  der  chr.  levenspraktijk. 
Op  deze  wijze  is  de  waarde  der  speculatie  of  wijs- 
begeerte voor  de  theologie  telkens  erkend  of  ontkend 
in  de  geschiedenis.  De  speculatieve  theologie,  zooals  ze 
in  de  eerste  helft  der  19®  eeuw  opkwam,  was  eene 
reactie  tegen  de  18»  eeuw,  die  alle  theologische  proble- 
men öp-gelost  had.  Hegel  zelf  meende,  dat  met  zijn 
stelsel  de  ontwikkeling  der  wijsbegeerte  voorloopig  ten 
einde  was.  Dus  had  de  speculatieve  theologie,  die  door 
zijnen  invloed  ontstond,  ook  de  overtuiging  dat  zij  de 
formule  voor  het  wereldraadsel  en  zijne  oplossing  had 
ontdekt ;  dat  nu  naast  de  absolute  wijsbegeerte  ook  eene 
absolute  theologie  gevonden  was.  Toch  stond  zoowel 
deze  wijsbegeerte  als  deze  theologie  op  den  gemeen- 
schappelijken  grondslag  van  het  rationalisme,  zooals 
het  opgevat  en  bestreden  is  door  Kant;  ze  erkenden 
beide,  hoewel  in  ongelijken  zin,  dat  het  zijn  gelijk  is 
aan  het  denken,  en  dat  al  het  zijnde  bereikbaar  is  voor 
de  menschelijke  rede.  Zoo  nam  dan  de  speculatieve 
theologie  het  geloof  als  gelijksoortig  bestanddeel  in  de 
wereld  van  haar  denken  op.  Hare  verdienste  is  even- 
wel, dat  zij  weer  sprak  van  den  logos  en  van  eeuwige 
relatiën  in  de  natuur  en  in  de  geschiedenis ;  dat  zij  als 
wetenschap  rekende,  de  werking  van  dezen  logos  of 
rede-in-de-dingen  na  te  gaan  met  de  gedachte.  Tegen- 
over de  z.g.  kritische  wijsbegeerte,  die  altijd  weer  terug- 
drong binnen  de  grenzen  van  het  denken  en  van  het 
subjectieve,  kwam  zij  op  voor  h^t  recht  van  het  zijn 
en  het  objectieve.  Hegel  zelf  releveerde  steeds  de  waar- 
heid, dat  het  eene  organisch  samenhangt  met  het 
andere,  en  dat  het  geheel  eene  belichaming  van  de 
logische  gedachte  is.   Omstreeks  het  jaar  1830  stond 
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deze  theologische  wijsbegeerte,  die  zooveel  bydroeg  tot 
overwinning  van  de  vervlakking  der  18«  eeuw,  reeds 
op  het  hoogtepunt  van  haar  aanzien  en  invloed.  Bij 
velen  werd  de  huisvaderlijke  levensleer  der  vorige  ge- 
neratie vervangen  door  het  ideaal  van  eene  wereld- 
omspannende kennis,  die  alle  problemen  oplost,  de  ware 
wetenschap  aan  de  hand  doet,  en  met  de  chr.  religie 
in  harmonie  leven  kan.  Haar  verdienste  in  de  geschie- 
denis kan  haar  echter  niet  bewaren  voor  het  oordeel, 
dat  zy  een  tertium  genus  in  het  leven  riep,  hetwelk 
aan  de  wereldkennis  noch  aan  het  geloof  der  religie 
recht  gaf.  De  opkomende  natuurwetenschap  constateerde, 
dat  hare  logische  redeneeringen  geen  vermeerdering 
van  wereldlijke  kennis  aanbrachten,  derhalve  zinloos  en 
nutteloos  waren.  Eene  snijdende  en  scherpe  tegenstel- 
ling was  langen  tijd  het  gevolg.  ^)  Van  hegeliaansche 
zijde  werd  aan  de  natuurwetenschap  meermalen  het 
karakter  van  wetenschap  ontzegd ;  en  bet  onherroepelijk 
gevolg  was,  dat  de  wetenschappen  der  wereldkennis 
geheel  gescheiden  werden  van  de  wijsbegeerte,  terwijl 
de  theologische  wijsbegeerte  haar  publiek  aanzien  verloor. 
In  de  2«  helft  der  19«  eeuw  ondermijnde  de  z.g. 
nieuw-kantiaansche  wijsbegeerte,  die  alleen  het  nega- 
tieve en  idealistische  gedeelte  van  Kant's  wijsbegeerte 
releveerde,  wat  er  nog  overgebleven  was  van  den  invloed 
der  speculatieve  theologie.  Zy  was  de  systematiseering 
van  het  beginsel,  waarmede  reeds  in  de  middeneeuwen 
de  kracht  der  kerkelgke  theorie  was  gebroken  door  de 
nominalistische  wijsb^eerte.  Eigenlijk  was  zij  niet  anders 
dan  eene  eenzijdige  consequentie  van  de  waarheid,  dat 
onze  kennis  beperkt  is  tot  de  z\jde  der  dingen,  die  naar 
ons  toegekeerd  is,  d.  w.  z.  tot  de  wereld  der  voor  ons 
waarneembare  verschijnselen.  Haren  invloed  dankte  zij 
hieraan,  dat  zij  de  begrenzing  der  verstandskennis  ver- 


1)  Over  de  polemiek  van  Hegel*!  ipeculatioTe  leerlingen  tegen  de  weteniohappelgke 
grondttellingen  Tan  het  nttanrondersoek,  vgl.  H.  Ton  HeUnholU,  Vortrige  nnd  Reden  1 
bl  89,  163  T- 
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hief  tot  hoofddogma  der  wijsbegeerte,  en  daarom  bet 
ignorantisme  als  het  beginsel  der  ware  wijsheid  be- 
schouwde. Uit  den  subjectieven  aard  en  oorsprong  der 
menscbelijke  kennis  concludeerde  zij,  dat  onze  kennis 
niet  geldt  en  geen  beteekenis  heeft  voor  hetgeeü  buiten 
de  grenzen  der  subjectieve  gewaarwordingen  ligt.  Zij 
stelde  alzoo  als  wijsgeerig  dogma  vast,  dat  de  onzinl^ke 
werkelijkheid  niets  meer  en  nooit  anders  voor  ons  kan 
wezen  dan  eene  onbewezene  en  onbewijsbare  hypothese, 
die  evenmin  verdedigd  als  bestreden  kan  worden.  Zij 
verklaarde  alle  metaphysica  en  speculatie,  die  iets  meer 
of  iets  anders  wilde  zyn  dan  hypothese  zonder  meer, 
voor  dogmatisme;  en  zij  kwam  hierdoor  in  het  gevlei 
van  de  materialistische  wereldbeschouwing,  die  met  deze 
wijsgeerige  theorie  volkomen  tevreden  kon  wezen.  Het 
spreekt  van  zelf,  dat  deze  nieuw-kantiaansche  wijsbe- 
geerte vooral  in  polemisch  opzicht  dienst  kon  doen,  om 
aan  elke  transscendente  opvatting  zoowel  in  theologisch 
als  in  wijsgeerig  opzicht  haren  grondslag  te  ontnemen. 
Zelve  onaantastbaar,  wijl  zij  immers  niets  verdedigen 
wilde  dan  het  negatief  dogmatisme,  trok  zij  altijd  weer 
op  tegen  hen  die  wilden  gaan  buiten  de  door  haar  aan- 
gegeven grenzen.  Zij  verdedigde  niet  de  eene  boven  de 
andere  wereldbeschouwing;  want  dit  zou  zijn  een  terug- 
zinken in  het  gehate  dogmatisme ;  en  daarom  trad  zij 
op  tegen  wie  dit  wèl  deden,  en  aan  de  eene  boven  de 
andere  wilden  de  voorkeur  geven.  Nu  was  deze  nieuwe 
wgsbegeerte  op  haar  beurt  wel  eene  eenzijdige  reactie, 
maar  in  de  geschiedenis  noodzakelijk  om  te  komen  tot 
zuiverder  bepaling  van  de  verhouding  tusschen  de  beide 
elementen  van  al  onze  kennis.  Een  tijdlang  kon  zij  zich 
zelfs  aansluiten  bij  het  besef  der  chr.  kerk,  dat  theo- 
logie iets  anders  is  dan  philosophie,  en  dat  niet  in  een 
systeem  van  begripskennis  de  zekerheid  der  geloovigen 
kan  wezen.  Zij  heeft  ook  meegewerkt  om  te  verleven- 
digen de  overtuiging  aangaande  de  tweeheid  van  de 
geesteiyke  en  de  zinlijke  werkelijkheid.  Maar  zij  zou, 

Digitized  by  VjOOQIC 


72 

van  wege  hare  miskenning  van  de  waarheid  van  het 
dogmatisme,  de  theologie  ondermijnen;  en  zij  moest 
om  deze  reden  worden  weerstaan  in  de  chr.  kerk. 
Zoodat  ook  de  wijsbegeerte  der  theologie  zich  by  haar 
niet  kan  aansluiten. 

In  de  19«  eeuw  is  de  overtuiging  wijd  verbreid  ge- 
worden, dat  de  chr.  religie  zuiver  praktisch-geestelijk 
is,  en  dat  zij  niets  uitstaande  heeft  met  staat  of  kerk, 
met  recht  of  moraal,  met  wijsbegeerte  of  wetenschap. 
De  vermittlungstheologie  dankte  haren  invloed  op  onze 
oudere  tijdgenooten  ook  aan  haar  rechtstreeks-praktisch, 
anti-speculatief  karakter.  En  hierdoor  werd  weer  de 
weg  gebaand  voor  eene  abstract-geestelijke  opvatting 
van  de  religie,  waarin  niet  weinigen  een  veilige  toe- 
vlucht meenden  te  hebben  bij  den  strijd  omtrent  de 
waarde  der  H.  Schrift:  haar  historisch  gezag  kon  prijs 
gegeven  worden,  zonder  dat  haar  geestelijk  gezag  werd 
verzwakt.  Maar  feitelijk  was  deze  oplossing  van  alle 
moeilijkheden  en  conflicten  aan  de  hand  gedaan  door 
de  frausche  encyclopaedisten,  door  de  mannen  der  18- 
eeuwsche  Aufklarung,  en  door  de  vijanden  der  chr. 
kerk  in  onzen  tijd:  eene  radicale  scheiding  van  geloof 
en  wetenschap,  eene  finale  verwijdering  van  de  religie 
uit  de  staatkunde  en  uit  alle  andere  menschelijke  levens- 
uiting, eene  doorloopende  tegenstelling  van  de  weten- 
schappelijke en  de  kerkelijke  methode  in  de  theologie.  ^) 
De  chr.  kerk  kon  zich  hierbij  niet  neerleggen.  Zij  zou 
van  haar  eigen  roeping  in  de  wereld  afstand  doen, 
indien  zij  haar  gedragslijn  zich  liet  voorschrijven  door 
hare  vijanden.  Zij  zou  zichzelve  prijsgeven,  wanneer 
zij  moest  bekennen,  in  strijd  met  de  verstandelijke  ken- 
nis van  den  nieuweren  tijd  te  bestaan.  En  zij  zou  voor 
het  ideaal  der  sociaal-democratie  uit  den  weg  gaan, 
zoodra    zij    aanbeval  eene   principieele  isoleering  der 


1)  Dit  lUodpant  ii  coniequent  ontwikkeld  door  C.  A.  BenioiiiUi,  Die  wisteniclMftliche 
und  die  kirchliche  Methode  in  der  Theologie.  1897. 
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religie  van  het  staatsrecht  en  het  maatschappeiyke 
leven.  Dus  is  ook  hier  eene  zaak  van  niet  geringe  be- 
teekenis  in  het  spel.  De  religie  kan  even  weinig  zuiver- 
praktisch  als  zuiver-geestelijk  blijven  in  deze  wereld. 
Zij  moet  onvermijdelijk  in  aanraking  komen  met  de 
overige  bestand  deelen  van  ons  bestaan  en  met  de  om- 
ringende wereld;  en  dit  niet  alleen  omdat  het  eerste 
artikel  der  christelijke  belijdenis  zulks  implicite  vordert, 
maar  omdat  het  ook  niet  anders  kan.  Zoodra  wij  de 
geestelijke  werkelijkheden  der  religie  gaan  beschrijven 
met  menschelijke  woorden,  begeven  wij  ons  tot  theolo- 
gische expressie.  En  deze  woord-uitdrukking,  zonder 
welke  die  werkelijkheden  buiten  het  bewustzijnsleven, 
d.  i.  tot  het  terrein  van  het  voor  ons  niet-denkbare  be- 
perkt moeten  blijven,  is  van  samengestelde  structuur. 
Maar  zij  kan  niet  achterwege  blijven,  en  heeft  haar 
eigen  waarde.  Iets  anders  is  het,  dit  niet-adaequaat 
karakter  van  het  kerkelijk  dogma  te  erkennen ;  en  heel 
iets  anders  is  het,  met  vrome  gebaren  de  wigge  van 
het  dualisme  te  drijven  tusschen  de  religie  en  het  dogma, 
met  het  doel  om  de  waarheid  van  het  dogma  terug  te 
dringen.  Daarom  hebben  we  de  wereld  der  religie  en 
de  expressie  der  religie  te  onderscheiden,  beide  in  haar 
eigen  waarde  te  eeren,  ten  einde  voor  de  expressie  van 
elke  waarheid  der  religie  te  vinden  den  regel  die 
haar  past. 

Om  deze  reden  moeten  w\j  van  de  religie  komen  tot 
de  theologie,  en  de  theologie  in  verband  plaatsen  met 
de  wijsbegeerte.  Maar  het  woord  wijsbegeerte  heeft, 
evenals  het  woord  wetenschap,  in  de  geschiedenis  niet 
een'  vast-bepaalden  zin,  die  altijd  en  door  allen  wordt 
erkend  en  vastgehouden.  Aristoteles  maakte  eigenlijk 
de  slotsom  der  geheele  grieksche  wetenschapsleer  op, 
toen  hij  in  zijn  Tweede  Analytieken  leerde  dat  de  vol- 
ledige kennis  niet  is  eene  kennis  van  het  afzonderlijke 
zonder  meer,  en  niet  eene  kennis  van  verbandlooze 
verschijnselen;  dat  zij  niet  eene  kennis  is,  die  in  strqd 
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zou  zyn  met  eene  ons  onbekende  gesteldheid  der  din- 
gen; en  dat  deze  kennis  niet  verkregen  kan  worden 
door  de  zinnen,  wijl  de  zinnen  alleen  het  afzonderlijke 
en  bet  plaatselijke  en  bet  tegenwoordige  grijpen.  Hij 
beeft,  evenals  Plato,  de  differentie  tusscben  de  zinlqke 
en  de  onzinlijke  werkelijkheid  erkend,  maar  tegelijk  de 
kennis  van  de  eene  met  de  kennis  van  de  andere  in 
verband  willen  plaatsen.  Dit  verband  is  in  de  geschie- 
denis eeuwen  lang  verschillend  opgevat,  maar  sedert 
de  18®  eeuw  door  de  opkomende  wetenschappen  der 
natuur  en  der  geschiedenis  ontkend.  Nu  hangt  wel  de 
ontwikkeling  en  de  zelfstandigheid  dezer  wetenschappen 
historisch  samen  met  de  voortgaande  differentiatie  van 
de  zinlijke  en  de  onzinlijke  elementen  onzer  kennis; 
zg  danken  haar  bloei  aan  de  emancipatie  en  isoleering 
van  de  middeneeuwscbe  cultuur.  Maar  bet  valt  even- 
min te  ontkennen,  dat  deze  saecularisatie  van  de  weten- 
schap verband  houdt  met,  en  ten  goede  gekomen  is 
aan  de  overheerscbing  der  materialistische  wereldbe- 
schouwing. De  uitzuivering  van  de  transscendente  ele- 
menten uit  de  wetenschap,  zooals  men  die  bedoelde  in 
de  18«  eeuw,  was  eigenlijk  slechts  een  gedeelte  van  het 
program,  om  dezelfde  methode  toe  te  passen  op  de 
geheele  menschelijke  existentie  en  samenleving.  Door 
den  invloed,  zoowel  van  Kant  als  van  Aristoteles,  heeft 
men  evenwel  in  de  19®  eeuw  de  onzinlijke  elementen 
der  menschelijke  kennis  nieuw  doen  gelden.  En  alzoo 
wordt  in  onzen  tijd  van  verschillende  zgden  uitgespro- 
ken, dat  eene  wetenschap  in  streng  positivistischen  zin 
den  naam  van  wetenschap  niet  meer  zou  verdienen, 
dat  eerst  de  onzinlijke  elementen  eene  wetenschap  maken 
tot  wetenschap,  dat  de  problemen  der  wetenschap  niet 
op  het  terrein  der  wetenschap  kunnen  opgelost  worden, 
en  dat  daarom  onze  universiteiten  nog  iets  anders  dan 
vak-  en  opleidingsscholen  moeten  wezen. 

Zulk   eene  wisseling  is  in  de  geschiedenis  ook  op  te 
merken    ten    aanzien    der    wysbegeerte.    Deze    is    in 
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eersten  aanleg  geboren  uit  overtuigingen  omtrent  de 
wereld  en  het  menschelijk  leven;  en  uit  deze  overwe- 
gingen z^n  daarna  weer  ontstaan  de  mathematische, 
de  natuurkundige  en  de  geestelijke  wetenschappen.  Maar 
eene  crisis  in  haar  ontwikkeling  kwam  er,  zoodra  men 
begon  zich  rekenschap  te  geven  van  de  mcnschelijke 
kennis  in  haar  aard,  omvang  en  wording.  Hieruit  is 
tweeërlei  philosophie  geboren  in  de  geschiedenis:  eene 
die  gericht  is  op  de  wereld  en  het  mcnschelijke  leven 
en  handelen,  en  eene  andere  die  van  uit  het  subject 
wil  oriënteeren  aangaande  onze  relatiën  met  al  het  be- 
staande. Het  ligt  voor  de  hand,  dat  de  materialistische 
wereldbeschouwing  der  19®  eeuw  aan  de  wijsbegeerte 
nauwelijks  eene  andere  beteekenis  kon  laten  dan  die 
van  eene  wetenschap  omtrent  de  grenzen  der  mensche- 
lijke  zinnenkennis;  en  dat  men  op  deze  begrensdheid 
zich  beriep,  om  al  hetgeen  niet  binnen  deze  grenzen 
lag,  buiten  de  wijsbegeerte  te  sluiten.  Maar  ook  in  dit 
opzicht  is  het  tot  eene  reactie  gekomen.  Zoodat  men 
voor  de  wijsbegeerte  der  theologie  heeft  te  rekenen  met 
de  wijsbegeerte  in  dezen  dubbelen  zin.  Deze  is  de  weten- 
schap van  het  bewustzijnsleven,  van  de  theoretische 
zelfbezinning  die  aangaande  den  aard  en  den  omvang 
der  mcnschelijke  kennis  oriënteert.  Maar  zij  is  ook  de 
wetenschap  omtrent  de  principia,  motieven,  postulaten, 
normen  en  doeleinden  onzer  wereld-  en  levensleer,  die 
niet  gevonden  kunnen  worden  in  den  weg  der  inductieve 
methode.  Wie  evenwel  van  het  eerste  ofvan  het  tweede 
niet  wril  weten,  zal  instinctief  zijn  hoofd  afkeeren  b\j 
het  hooren  van  den  blooten  naam  van  wijsbegeerte. 
Hij  zal  zich  liever  voegen  bij  de  intellectueele  anar- 
chisten, bij  de  religieuse  sectariêrs  of  b^  de  praktische 
humanisten,  die  gemakshalve  elke  methode  te  baat  ne- 
men, welke  hun  voor  het  oogenblik  past. 

Wijsbegeerte  der  theologie  moet  aan  den  verstande- 
lijken  arbeid,  voorzoov^r  deze  bij  de  beschrijving  van 
de  expressie  en  de  wereld  der  cbr.  religie  on vermgdelijk 
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is,  dien  dubbelen  regel  te  geven,  die  door  de  geschie- 
denis aangewezen  is  voor  onzen  t^jd.  Zij  registreert  de 
terreinen  der  gedachte,  veaarmede  de  theologie  in  aan- 
raking komt.  Zij  wil  de  theologie  helpen  bij  het  zoeken 
naar  den  verstandelijken  weg,  dien  zij  heeft  te  gaan 
voor  zichzelve;  en  z^  wil  haar  onderrichten  aangaande 
de  vrijze,  waarop  zij  moet  verkeeren  in  de  cultuurwereld 
van  onzen  tijd.  Het  eene  noch  het  andere  kan  achter- 
wege blijven.  Want  religie  zonder  theologie,  zonder 
formuleering  van  hare  waarheid,  is  wat  de  kerk  nimmer 
gevnld  heeft  en  nooit  willen  kan.  De  kerk  moet  zich 
altyd  bedienen  van  het  dogma,  d.i.  van  de  leer  der 
religie,  om  voor  de  religie  zelve  propaganda  te  maken. 
In  de  geschiedenis  hebben  wel  vaak  theoretische  over- 
wegingen zich  onbehoorlijk  geplaatst  boven  de  prak- 
tische motieven;  maar  ook  voor  deze  ziekte  is  nietaan- 
tebevelen  een  geneesmiddel,  dat  erger  is  dan  de  kwaal. 
De  z.g.  leerheiligheid  wordt  niet  overwonnen  ten  bate 
der  kerk,  door  het  dogma  te  rekenen  als  een  nood- 
zakelijk kwaad.  De  bestrijders  van  het  dogma  waren 
reeds  in  de  middeneeuwen  niet  zelden  bestrijders  van 
z\jne  materieele  waarheid;  De  geestelijke  werkelijkheid 
en  waarheid  kan  in  ons  persoonlijk  leven  en  in  de 
wereld  zich  toch  niet  anders  openbaren  dan  in  om- 
kleeding van  gedachte  of  gewaarwording,  van  woord 
of  van  daad.  De  heerschappij  van  het  z.g.  grieksche 
denken  wordt  niet  overwonnen,  door  de  wijsbegeerte 
terzij  te  zetten.  De  rechtstreeks-praktische  opvatting 
van  de  kerk  en  haar  theologie  zou  de  kerk  onbekwaam 
maken  voor  den  tijd  der  tegenwoordige  cultuur,  en  ten 
slotte  de  geestelijke  essens  der  religie  doen  verliezen. 
De  kerk  zou  omgevormd  worden  in  eene  organisatie 
der  naastenliefde,  en  de  ware  christenheid  zou  weer 
tot  doleerende  conventikelen  moeten  overgaan. 

De  wijsbegeerte  der  theologie  dient  op  deze  vdjze, 
zich  rekenschap  gevende  van  de  bewegingen  in  het 
intellectueele  leven  der  volken,  tot  oriênteering  voor 
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de  kerk  en  de  theologie  in  de  wereld.  Zij  tracht  ver- 
band te  houden  met  de  cultuur  der  overige  mensch- 
heid.  Zij  heeft  er  toe  mede  te  werken,  dat  de  kerk 
niet  maar  als  een  overblijfsel  uit  vroeger  dagen  ver- 
keere  onder  de  beschaafde  volken;  dat  de  kerk  niet, 
in  haar  opkomen  voor  de  absolute  waarheid  der  religie, 
den  voortgang  der  geschiedenis  belemmere.  De  invloed 
van  het  grieksche  denken  heeft  eene  kerk  en  eene 
theologie  in  het  leven  geroepen,  waardoor  het  wezen 
en  de  waarheid  der  chr.  religie  in  niet  geringe  mate 
zijn  te  na  gekomen.  De  chr.  religie  is  hierdoor  opge- 
nomen als  centraal  bestanddeel  in  een  geheel,  dat  haar 
als  zoodanig  vreemd  was:  in  een  geheel  van  wereld- 
beschouwing en  levenspraktijk,  van  wetenschap  en  wijs- 
begeerte. Aangenomen,  dat  dit  niet  anders  kon,  omdat 
het  historisch  noodzakelijk  was;  dan  is  toch  met  het 
verouderen  van  die  wijsbegeerte  en  die  wereldbeschou- 
wing ook  de  kerk  en  de  theologie  gekomen  in  een 
kritieken  toestand.  En  zoo  is  het  inderdaad  reeds  sedert 
het  einde  der  13®  eeuw  gevoeld,  hoe  langer  hoe  meer: 
het  scheen  niet  weinigen  zelfs  toe  om  die  reden,  dat 
de  chr.  religie  niet  meer  past  in  het  moderne  leven 
der  volken.  Het  verzet  der  fransche  encyclopaedisten 
tegen  de  roomsche  kerk  ging  van  deze  veronderstelling 
uit;  en  al  wie  de  religie  wilde  verwijderen  uit  de  we- 
reld, beriep  zich  op  dit  verschil  tusschen  de  kerk  en 
de  nieuwere  cultuur.  Men  wilde  zyn  eigen  vervreem- 
ding \kn  de  religie  bedekken  met  de  aanwinsten  en 
inzichten  van  den  modernen  t\jd.  Daarom  moet  ook 
hier  wèl  onderscheiden  worden.  Aan  de  eene  z\jde  moet 
toegegeven  worden,  dat  de  vooruitgang  en  de  ontwik- 
keling der  menschbeid  in  de  laatste  eeuwen  bijna  uit- 
sluitend te  danken  is  geweest  aan  de  anti-kerkelgke 
beweging.  En  aan  de  andere  zijde  kan  niet  ontkend 
worden,  dat  menigeen  zich  geplaatst  heeft  tegenover 
de  heerschappij  van  het  grieksche  denken  in  de  theo- 
logie, omdat  bij  innerlgk  stond  tegenover  datgene  wat 
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de  chr.  kerk  vóór  de  Reformatie  wilde  bewaren  door 
middel  van  die  wijsbegeerte.  In  het  laatste  geval  trachtte 
men  telkens  gebruik  te  maken  van  de  moeilijkheid  der 
tijdsomstandigheden,  ten  einde  de  kracht  van  het  Chris- 
tendom te  breken. 

Het  ligt  voor  de  hand,  dat  menigeen  ook  voor  de 
protestantsche  theologie  het  geneesmiddel  der  pauselijke 
encycliek  Aeterni  Patris  aanbeveelt,  nl.  het  oude  den- 
ken er  weer  boven  op  te  brengen.  En  hiervoor  is  ook 
meer  te  zeggen,  dan  theologische  tegenstanders  van  de 
antieke  wijbegeerte  vaak  meenen.  Hoeveel  heeft  zij 
gedaan,  niet  alleen  in  de  eerste  eeuwen  der  chr.  kerk, 
maar  ook  tegenover  het  rationalisme  der  18«,  en  tegen- 
over het  materialisme  der  49»  eeuw,  om  de  kerk  tot 
eere  te  brengen  in  de  wereld!  Toen  in  het  laatst  der 
18«  eeuw  mannen  als  Lessing,  Herder  en  Goethe  weer 
getrokken  werden  tot  Spinoza's  alles-omvattende  phi- 
losophie,  begon  meteen  de  reactie  tegen  de  gevolgen 
van  de  deïstische  en  mechanische  wereldbeschouwing 
dier  dagen.  Vooral  de  beteekenis  van  Kant  en  Hegel 
moet  hier  gereleveerd  worden ;  want  tegenover  de  ver- 
vlakking van  hunnen  t^jd  hebben  zij  teruggegrepen  naar 
de  opperste  motieven  der  menschelijke  gedachte.  Kant 
heefl;  het  geloovige  en  het  ongeloovige  rationalisme, 
zoowel  het  positieve  als  het  negatieve  dogmatisme  zgner 
tijdgenooten  bij  den  wortel  afgesneden,  voorzoover  hij 
de  overtuiging  gewekt  heeft,  dat  de  verstandelijke  ken- 
nis beperkt  is  binnen  de  grenzen  der  eindige  wereld, 
en  dat  zij  binnen  deze  grenzen  betrouwbaar  is.  Hij  is 
opgekomen  tegen  Hume's  „skeptischen  Verirrungen"; 
tegen  diens  conclusie  uit  het  onvermogen  onzer  rede, 
om  de  grenzen  der  ervaring  te  overschrijden,  dat  alle 
aanmatigingen  der  rede  om  buiten  de  grenzen  der 
empirie  te  gaan  niets  waardig  zijn.  Hy  wijst  daarom 
op  het  onderscheid  tusschen  eene  cognitie  ex  datis  en 
eene  cognitie  ex  principiis,  en  wil  aan  elk  van  beide 
haar  eigen   beteekenis  geven.   Men   kan   de  rede  niet 
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eiken  voortgang  tot  dogmatische  pbilosophie  verbieden, 
zegt  Kant,  indien  zij  hierbij  slechts  niet  de  grenzen 
van  haar  eigen  vermogen  voorbijjzie.  Want  alle  begrip- 
pen en  vragen  der  rede  liggen  niet  in  de  ervaring;  en 
wij  hebben  geen  recht,  om  deze  vragen  af  te  wgzen 
met  het  voorwendsel  van  ons  onvermogen.  W\j  kunnen 
wel  nooit  onmiddellijk  buiten  het  gegeven  begrip  gaan, 
maar  toch  geheel  a  priori  de  wet  der  verbinding  met 
andere  dingen  kennen.  ^)  Zoo  heeft  h\j  de  18-eeuwsche 
zelfbeperking  tot  de  zinnenwereld  verbroken  door  zijne 
onderwijzing,  dat  de  menschelijke  geest  niet  rusten  kan, 
eer  hij  komt  tot  de  kennis  en  de  problemen  die  buiten 
de  grenzen  der  zinnenkennis  gelegen  z\jn,  tot  een  sys- 
teem der  metaphysische  principia.  Hiermede  was  zijne 
taak  afgedaan  voor  de  theologie. 

De  een-zijdigheid  van  Kant  heeft  haar  complement 
gevonden  in  de  tegenovergestelde  een-z^digheid  van 
HegeL  2)  Deze  wilde  het  „systeem  der  principiën"  geven, 
waarvan  Kant  steeds  gesproken  had;  maar  hij  was 
overtuigd,  dat  in  zijne  philosophie  nu  gegeven  was  die 
volkomene  kennis  van  God  en  van  goddellgke  dingen, 
welke  Kant  aan  het  menschelyke  verstand  ontzegd  had. 
Hij  heeft  aan  zijne  t^jdgenooten  ingeprent  de  betee- 
kenis  van  het  absolute  en  van  de  geschiedenis,  van 
beginselen  en  van  begrippen,  van  orde  en  van  systeem. 
Z\jne  wijsgeerige  metamorphose  van  de  kerk-leer  heeft 
toch  weer  eerbied  gewekt  voor  haar  intellectueele  glorie. 
Tegenover  de  18^  eeuw  heeft  hij  getuigd  vaneene  wer- 
kelijkheid en  dus  ook  van  eene  overeenkomstige  kennis, 
die  hooger  is  dan  de  kennis  der  zinnen.  Hg  heeft  uit- 
gesproken, dat  de  geest  anterieur  en  superieur  is  aan 
de  stof;  dat  de  éene  levende  Oeest  ons  het  wezen  der 


1)    Kritik  der  rehieii  Yemnnfl,  Tranwoendentale  Metbodenlehre  I.  HmpUt.  8.  Abfchn. 

8)  Hiemiede  ii  ToorntmelQk  gedoeld  op  de  werktng  Ttn  Kant  en  v»n  Hegel  iB  de  ge- 
■ehiedenii.  Geen  Yin  beiden  son  voor  liehselren  een  brevet  v»n  een-sf|digheid  MinTMrden. 
Hegel  beeehvldigt  veeleer  Kant  van  een-iQdigheid,  en  meent  deze  overwonnen  te  hebben 
door  iQne  eigene  wgsbegeerte.  Vgl.  Hegel't  Kleine  Logik  S  40—60,  over  de  kritiiehe  w§e- 
begeerte. 
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dingen  brengt  tot  bewustzgn;  dat  al  het  afzonderlijk 
bestaande  slechts  een  deel  Is  van  een  omvattend  orga- 
nisch geheel,  en  dat  eerst  in  de  kennis  van  dit  geheel 
onze  geest  rusten  kan.  Hij  heeft  ingezien  het  princi- 
pieele  verschil  tusschen  ,,de  diepe  kerkelijke  leer  van 
de  erfzonde"  en  de  vlakke  leer  der  moderne  Verlich- 
ting, nL  dat  de  roensch  van  nature  goed  is  en  derhalve 
aan  de  natuur  getrouw  blijven  moet.  En  in  verband 
hiermede  heeft  hij  gesproken  van  wetenschap  in  eene 
beteekenis,  die  door  de  18®  eeuw  juist  was  uitgezuiverd. 
De  waarheid  is  absoluut,  zegt  Hegel,  en  hooger  dan 
het  denken  hetwelk  blijft  hangen  aan  de  eindige  din- 
gen. In  de  kennis  van  God  is  gelegen  de  hoogste  kennis 
of  wetenschap ;  en  tot  deze  wetenschap  komen  wy  niet 
door  waarneming  van  het  afzonderlijke  en  voorbijgaande, 
maar  door  de  kennis  van  het  absoluut- en  eeuwig-ware. 
De  kennis  van  de  uitwendige  dingen  is  de  geringste 
aller  kennis,  bedrog  en  dwaling;  want  het  zinl^jke  als 
zoodanig  is  toevallig,  voorbijgaand,  schyn.  Wij  vatten 
de  dingen  eerst  dan  recht  op,  wanneer  wij  in  rekening 
brengen,  dat  zg  hunnen  grond  niet  hebben  in  zichzelve, 
maar  in  God;  zoodat  de  ware  kennis  hooger  gaat  dan 
het  eindige,  en  overgaat  in  het  oneindige,  w\jl  zij  is 
eene  kennis  van  God  en  van  het  oneindige.  Fichte 
en  Schelling  hebben  gebroken  met  de  unificeerende, 
vervlakkende  streving  der  18®  eeuw;  bij  den  eerste 
zijn  de  wereld  van  het  oneindige  en  de  wereld  van  het 
oneindige  absoluut  gescheiden,  en  naar  den  tweede  heeft 
de  philosophie  andere  objecten  dan  het  bloot  eindige. 
Maar  ook  Hegel  en  Kant  hebben,  elk  op  zijn  eigen  wijze, 
de  18«  eeuw  principieel  weerstaan  in  hare  inteliectueele 
grondgedachten,  in  hare  zinlij ke  zelfgenoegzaamheid 
en  zelf  beperking.  Zij  hebben  aan  hunne  tijdgenooten  te 
verstaan  gegeven,  dat  er  geen  wereldbeschouwing  en 
geen  wetenschap  is  zonder  transscendente  of  onzinlijke 
kennis,  zonder  metaphysica,  zonder  de  chr.  religie. 
Ook  in  de  tweede  helft  der  19®  eeuw  heeft  de  antieke 
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wüsbegeerte  bare  diensten  bewezen,  om  de  cbr.  kerk 
en  bare  tbeologie  aan  invloed  te  doen  winnen.  Zou  bet 
Calvinisme  zulk  eene  beteekenis  gekregen  bebben  voor 
ons  vaderland,  wanneer  zyne  aanbangers  prijsgegeven 
badden  de  antieke  wijsbegeerte,  waarop  de  oude  theo- 
logie berust?  Het  absolute  en  objectieve  karakter  der 
chr.  religie  kan  zijne  volledige  uitdrukking  niet  vinden 
in  bet  relatieve  en  subjectieve  element  der  nieuwere 
wijsbegeerte.  Wijl  de  religie  in  haar  primair  bestand- 
deel is  eene  werking  van  God  op  de  geloovigen,  en  niet 
omgekeerd,  moet  ook  de  theologie  aan  de  deductieve 
metbode  op  de  eene  of  andere  wijze  altyd  den  voor- 
rang geven  boven  de  inductieve  spreekwijze.  Luther's 
eenzijdige  oppositie  tegen  de  methode  der  scholastieke 
theologie  moet  erkend  worden  in  baar  historische  be- 
teekenis, maar  kan  niet  als  normale  uitdrukking  en 
volledige  regel  voor  de  protestantsche  theologie  gelden. 
Wij  moeten  er  wèl  op  bedacht  wezen,  dat  de  tegen- 
standers der  Reformatie  van  Luther's  pleidooi  voor  de 
beperktheid  van  bet  menschelijke  inzicht  in  goddelijke 
zaken  gebruik  gemaakt  hebben,  om  door  eene  finale 
reductie  van  de  theologie  buiten  werking  te  stellen  de 
opperste  beginselen  der  chr.  religie  naar  de  h.  Schrift. 
Er  is  voor  wie  prijs  stelt  op  de  chr.  religie,  reden  om 
te  spreken  van  de  verdienste  der  antieke  wijsbegeerte 
in  de  geschiedenis.  Maar  het  feit  is  niet  weg  te  nemen, 
dat  Galvyn  voor  de  theologie  de  deductieve  èn  de  in- 
ductieve methode  volgt;  dat  Hegel  èn  Kant  als  de 
vaders  der  nieuwere  wijsbegeerte  zijn  te  beschouwen. 
Hierop  berust  de  overtuiging,  dat  de  antieke  wijsbe- 
geerte zonder  meer  niet  gelden  kan  in  den  nieuweren 
tyd;  dat  wg  voor  de  theologie  ons  hebben  te  herin- 
neren, waarom  Luther  altijd  waarschuwde  tegen  de 
scholastieke  theologen,  die  van-boven-af,  van  het  hoogste 
begonnen  te  leeren. 

Dit  probleem  wordt  uiteraard  niet  gevoeld  in  popu- 
laire kringen,  niet  door  hen  die  onwetend  blijven  aan- 
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gaande  de  intellectueele  bewegingen  der  19®  eeuw,  niet 
door  geloovige  menschen  die  buiten  de  cultuurbeweging 
van  onzen  tijd  leven.  Maar  voor  hen  die  het  probleem 
hebben  gekend  in  de  spanning  van  hun  eigen  leven, 
en  het  aldus  als  werkelijk-bestaande  kennen,  kan  het 
ondragelijk  worden.  Voor  hen  kan  het  wezen,  alsof 
zij  hebben  te  aanvaarden  den  verouderden  tyd  met 
z\jne  religie  óf  den  nieuweren  tijd  met  zijne  mate- 
rialistische wereldbeschouwing.  Zoolang  niet  een  uit- 
weg hun  gewezen  wordt,  die  hen  uit  de  theologische 
en  uit  de  intellectueele  moeilijkheid  bevrijdt,  voelen 
zij  zich  als  geperst  tusschen  twee  molensteenen.  Nu 
kan  men,  zooals  in  de  17^  eeuw  geschied  is  bij  het 
opkomen  van  de  nieuwere  wijsbegeerte,  kortweg  aan 
den  modernen  tijd  zijne  historische  rechten  ontzeggen. 
Zooals  onze  gereformeerde  vaderen  de  geheele  cartesi- 
aansche  wüsbegeerte  hebben  afgewezen,  op  grond  van 
haar  rationaUstisch  element.  Maar  men  kan  dan  op- 
nieuw bewerken,  wat  ook  destijds  gezien  is,  dat  juist 
het  intellectueele  deel  der  natie  vervreemd  wordt  van 
de  kerk.  De  geestelgke  schade,  hierdoor  toegebracht, 
valt  niet  te  berekenen;  en  evenmin  is  nategaan,  hoe- 
vele bekwame  arbeiders  verloren  gegaan  zijn  voor  de 
kerk.  Het  eenige  wat  wij  kunnen  constateeren  in  de 
geschiedenis,  is  een  bijna  volledige  nederlaag  en  onder- 
gang van  het  gereformeerd  Protestantisme  in  ons  va- 
derland. Een  tijdelijke  overwinning  der  oude  denk-wijze 
moet  later  betaald  worden  met  het  verzet  van  eene 
intelligente  minderheid  die,  naar  het  woord  van  den 
anarchist  Bakounine,  altijd  de  wet  stelt  in  de  wereld. 
Want  deze  minderheid  -  imponeert  juist  de  intellectu- 
eelen,  de  georiënteerden,  degenen  die  de  woordvoerdei'S 
zouden  zijn  van  de  antieke  armee.  Zij  wil  de  kerk  dan 
weer  terugdringen  tot  de  kringen,  die  altijd  buiten  de 
geschiedenis  leven  of  slechts  zoo  traag  mogelyk  achter- 
aan komen.  En  zij  zal,  zooals  ook  sedert  de  18<^  eeuw 
het  geval  is,  vooral  van  de  universiteiten  zich  bedienen, 
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om  het  reformatorische  Christendom  tegen  te  staan  en 
de  humanistische  wereldbeschouwing  te  propageeren. 
De  moeilijkheid  kon  eerst  met  den  nieuweren  t\jd 
ontstaan.  Sedert  de  Vó^  eeuw  was  er  in  de  midden- 
eeuwsche  kerk  wel  een  strijd  tusschen  twee  wijsgeerige 
scholen;  maar  deze  was  niet  anders  dan  een  school- 
strijd, naar  men  meende,  hesloten  binnen  den  kring  der 
geleerden;  en  in  elk  geval  beslecht,  zoodra  de  kerkelijke 
theologie  haar  gewicht  had  gelegd  in  de  thomistische 
schaal.  De  eenheid  van  het  deuken,  van  de  wetenschap 
en  van  de  wereldbeschouwing  werd  schijnbaar  niet 
verbroken  in  de  kerk.  De  aanhangers  van  de  scotistische 
wijsbegeerte  legden  zoo  mogelijk  nog  meer  nadruk  op 
de  autoriteit  van  het  kerkelijke  gezag,  dan  de  anderen. 
In  strijd  met  de  kerkelijke  overtuiging  beweerde  een 
enkele,  dat  de  zon  niet  wentelde  om  de  aarde;  die 
enkele  werd  in  het  ongelijk  gesteld,  en  de  rust  was 
hei^teld.  Maar  ia  den  nieuweren  tijd  zijn  deze  kleine, 
wijsgeerige  en  natuurwetenschappelijke,  beginselen  ge- 
worden tot  eeue  zelfstandige  macht.  Het  kennis-mate- 
riaal is  vermeerderd  en  georganiseerd  op  eene  wijze, 
die  destijds  niet  vermoed  kon  worden.  Er  is  thans  eene 
klove  ontstaan  tusschen  het  populaire  en  het  wijsgeerig- 
georiënteerde  denken,  tusschen  de  traditioneele  en  de 
wetenschappelijke  wereldbeschouwing;  en  deze  klove 
kan  niet  als  een  vrucht  van  bloot-individueele  willekeur 
beschouwd  worden.  Het  baat  ook  niet  te  zeggen,  dat 
het  conflict  tusschen  geloof  en  wetenschap  niet  bestaat. 
De  oudere  kennis-leer  sluit  zich  gemakkelijk  bij  de  po- 
pulaire kennis  van  het  bestaande  aan,  wijl  de  populaire 
opvatting  grootendeels  gevormd  is  onder  haar  eigen 
invloed.  Naar  het  getuigenis  van  Helmboltz  stemt  de 
kennis-leer  van  Kant  wel  in  hoofdzaak  overeen  met  de 
nieuwere  physiologie  der  zintuigen;  maar  het  oüicieele 
gezag  der  roomsche  kerk  heeft  deze  vnjsbegeerte  bij 
herhaling  veroordeeld.  De  nieuwe  kennis-leer  laat  zich 
niet  vereenigen   met  de   oude,  die  van  het  z.g.  naïeve 


Digitized  by  VjOOQIC 


84 

realisme ;  de  nieuwe  kan,  voorzoover  zij  berust  op  theo- 
retische bezinning,  zelfs  niet  populair  worden.  Het  po- 
pulaire denken  der  christelijke  volken  is  eene  nawerking 
van  het  dogmatisme  in  de  wijsbegeerte;  en  van  dit 
dogmatisme  hebben  Kant  en  Hegel  op  verschillende 
wijze  gezegd,  dat  het  noodzakelijk  leidt  tot  zyn  tegen- 
overgestelde. Komt  de  theologie  op  voor  de  antieke 
wijsbegeerte  zonder  meer,  dan  zal  zij  de  skepsis  weèr 
wakker  roepen,  en  alzoo  het  conflict  eer  verscherpen 
dan  tot  zijne  oplossing  brengen. 

En  toch  dient  gezegd,  dat  de  herleving  van  de  an- 
tieke wijsbegeerte  in  de  19®  eeuw  haar  gunstige  betee- 
kenis  had  voor  de  chr.  kerk.  Deze  w\J8begeerte  heeft 
blijkbaar  de  roeping  in  de  geschiedenis,  om  na  eenen 
tgd  van  vervlakking  en  verwereldlijking  der  gedachte, 
weer  voorop  te  stellen  de  algemeene  vragen  omtrent 
de  wereld,  het  menschelijke  leven  en  de  verstandelijke 
kennis.  In  de  18®  eeuw  werd,  evenals  in  de  grieksche 
Sophistiek,  aan  deze  vragen  hare  beteekenis  ontzegd 
door  de  geleerden.  Men  bande,  w\jl  de  gehéele  werke- 
lijkheid bereikbaar  was  voor  onze  verstandskennis,  de 
metaphysica  uit  de  wijsbegeerte.  Men  verdreef  de  teleo- 
logie in  hoogeren  zin  uit  de  geschiedenis,  de  theologie 
van  de  berlijnsche  univei*siteit,  de  ideologie  uit  de 
levensleer,  het  droit  divin  uit  het  staatsrecht,  de  kos- 
mologie uit  de  wetenschap.  Men  opponeerde  tegen  al 
hetgeen  lag  buiten  de  grenzen  van  het  verstand,  van 
de  zinnen  en  van  het  praktische  nut  voor  allen.  De 
transscendente  wereldbeschouwing  der  vroegere  eeuwen 
werd  verouderd  verklaard,  en  voor  het  menschelijk 
leven  in  huisgezin  en  maatschappy  een  zuiver  natuur- 
lijke grondslag  geproclameerd.  Tegenover  de  determi- 
neerende  wereldbeschouwing  der  kerk  vond  men  thans 
het  geluk  in  de  individueele  ongebondenheid  en  onaf- 
hankelijkheid op  alle  levensterrein.  Men  wilde  den  in- 
vloed der  religie  op  alle  staatsinrichtingen  en  op  de 
geheele  verstandelgke  ontwikkeling  der  natie  afsnijden. 
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Kerk  en  school  moesten  de  organen  wezen  tot  verbrei- 
ding van  de  publieke  zaak  der  Verlichting.  Geen  ander 
gezag  kon  erkend  worden  dan  het  gezag  van  het  theo- 
retische verstand  en  van  het  algemeene  nut.  Men  meende 
den  eeuwigen  wereldvrede  voor  maatschappg  en  individu 
reeds  te  zien  aankomen,  en  beraamde  s^lerlei  plannen 
om  hem  te  verwerkelijken.  Men  was  vol  vertrouwen 
op  de  grondgedachte  der  eeuw,  nl.  dat  eene  toenemende 
beschaving  en  welvaart  het  gevolg  zou  wezen  van  den 
onbeperkten  invloed  der  rede,  toen  eene  geweldige 
reactie  op  allerlei  gebied  de  doorwerking  van  deze 
wereldbeschouwing  begon  te  keeren.  De  aardbeving  te 
Lissabon  verwoestte  bg  zeer  velen  het  natuurlgke  voor- 
zienigheidsgeloof,  het  hoofddogma  der  heerschende  re- 
ligie. De  fransche  revolutie  vernietigde  daarna  de  maat- 
schappeigke  idealen  en  de  plannen  van  een'  eeuwigen 
vrede,  waarmede  men  elkaèr  welhaast  dacht  gelukkig 
te  maken. 

Tot  deze  reactie  moet  nu  ook  gerekend  worden  de 
herlevende  transscendente  wijsbegeerte.  Tegen  de  des- 
tijds heerschende  levensleer,  of  wijsbegeerte  van  het 
gezond  verstand,  heeft  zij  protest  aangeteekend.  Tegen- 
over de  18<^  eeuw,  die  het  geheele  menschelijke  leven 
wilde  beperken  binnen  de  grenzen  der  menscheiyke 
rede  en  zinnen,  stelde  Hegel  het  beginsel  van  de  ab- 
solute rede,  die  zich  afspiegelt  in  het  denken  van  den 
wijsgeer.  Ook  door  zijnen  invloed  is  in  onzen  tgd  het 
besef  ontwaakt,  dat  het  18-eeuwsche  ideaal  der  weten- 
schap niet  bevredigen  kan.  De  praktische  wijsbegeerte 
der  18«  eeuw  maakte  onmogelijk  de  kennis  van  zonde 
en  genade,  waarin  de  chr.  religie  is  gelegen.  Zij  gaf  er 
eene  wereld-  én  levensleer  voor  in  de  plaats,  die  stond 
in  het  tegenovergestelde  teeken,  nl.  dat  der  ongeschon- 
denheid van  al  het  bestaande.  Zij  plaatste  zich  derhalve 
zoowel  tegenover  de  wereld  der  chr.  religie,  als  tegen- 
over de  wereld  der  geestelijke  kennis,  naar  de  begin, 
selen  der  Reformatie.  Zy  wilde  de  moraal  en  het  recht, 
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den  staat  en  de  geschiedenis,  de  school  en  de  kerk, 
dus  heel  het  raenschelijke  leven  in  deze  wereld,  doen 
rusten  op  natuurlijken  grondslag.  De  geestelijke  en 
absolute,  de  transscendente  en  raetaphysische  elementen 
der  chr.  kerk  moesten  uitgezuiverd  worden.  Was  niet 
te  vreezen,  toen  de  intellectueelen  alle  beteekenis  ont- 
zegden aan  de  algemeene  vragen  omtrent  de  wetenschap 
en  het  menschelijke  leven  en  de  wereld,  dat  dit  be- 
ginsel zou  doordringen  tot  de  ongeleerde  klassen  des 
volks?  Moest  dan  niet  gaandeweg  de  geheele  mensche- 
lijke samenleving,  eerst  hare  hoogere  en  daarna  hare 
lagere  kringen,  prijsgegeven  worden  aan  het  materia- 
lisme en  aan  het  anarchisme?  De  geschiedenis  der 
19«  eeuw  heeft  de  praktische  toepassing  van  de  18- 
eeuwsche  leeringen  doen  zien.  En  alzoo  laat  zich  be- 
grijpen, dat  de  herleving  van  de  transscendente  en 
absolute  wijsbegeerte  ten  goede  moest  komen  aan  de 
chr.  kerk.  Ook  in  die  wijsbegeerte  lag  een  intellectueel 
verzet  tegen  datgene,  wat  in  de  18-eeuwsche  wereldbe- 
schouwing stond   tegenover  de  chr.  religie. 

Tweeërlei  philosopbie  hebben  we  in  de  kerk  van  onzen 
tijd.  Kant  en  Hegel  hebben  zich  geplaatst  tegenover  de 
18®  eeuw,  en  architectuur  gegeven  aan  het  intellectueele 
leven  der  19«  eeuw.  Hiermede  moet  men  wel  rekening 
houden  bij  de  bespreking  van  het  verschil  tusschen  de 
oude  en  de  nieuwe  denk-wijze  in  de  theologie.  We 
moeten  er  op  bedacht  wezen,  dat  zij  die  Luther  of 
Zwingli  tegen  Calvijn  willen  uitspelen  voor  de  theologie, 
in  onze  dagen  om  de  wijsbegeerte  van  Kant  roepen 
ten  einde  aan  de  transscendente  en  absolute  leerwijze  van 
Hegel  te  ontkomen.  Men  wil  blijkbaar  het  absolute  ver- 
zwakken door  het  relatieve,  en  het  objectieve  onder- 
mijnen door  het  subjectieve.  Tegenover  deze  beweging 
moeten  we  zeggen,  dat  de  chr.  theologie  met  de  oude 
en  met  de  nieuwe  denk-wijze  kan  samengaan,  voorzoover 
zij  gecombineerd  kan  worden  met  al  hetgeen  haar 
inneriyk  niet  ontwricht  en  verzwakt.  Beide  denk-w\j zen 
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staan  in  den  modernen  t\jd  ook  niet  tegenover  elkander 
als  in  de  middeneeuwen,  alsof  van  de  wijsbegeerte 
afhing  het  bestand  der  kerk  en  der  theologie.  Met  een 
verdringen  van  de  oene  door  de  andere,  zonder  meer, 
ware  in  onzen  tijd  niets  hoegenaamd  verkregen:  eene 
reactie  van  vertreden  rechten  zou  weldra  schadelgke 
wraak  oefenen.  Zoodat  Kant  en  Hegel,  van  wege  hun 
verzet  tegen  de  18®  eeuw,  onze  gezamenlgke  leermees- 
ters kunnen  wezen  voor  de  wijsbegeerte  der  theologie. 
Wij  kunnen  de  oude  en  de  nieuwe  wgsbegeerte  niet 
missen  in  de  chr.  kerk,  zoolang  wij  niet  beider  voor- 
deelen  ons  hebben  toegeëigend,  en  beider  nadeelen 
hebben  overwonnen.  Zoolang  wij  hiertoe  niet  gekomen 
zgn,  zullen  wij  ons  moeten  getroosten,  dat  beide  naast 
elkaè.r  voortbestaan.  Alles  moet  gedaan  worden,  dat 
de  kerk  niet  andermaal  de  schade  beloope,  die  omstreeks 
het  einde  der  15®  eeuw  het  besluit  van  den  strijd  was, 
toen  beide  partijen  in  geschil  elkaslr  nagenoeg  van  aanzien 
en  gezag  beroofd  hadden.  De  geschiedenis  leert,  dat 
hiermede  slechts  eene  gemakkelgke  overwinning  bereid 
wordt  aan  den  gemeenschappelijken  vijand.  Voorzoover 
het  verschil  tusschen  de  oude  en  de  nieuwe  wijsbegeerte 
niet  gaat  over  de  beginselen  der  religie,  laten  we  het 
dus  gelden  als  nog  niet  uitgemaakt  voor  de  theologie; 
totdat  de  weg  zal  gevonden  worden,  die  leidt  tot  com- 
binatie van  hetgeen  door  de  speculatieve  en  door  de 
idealistische  wijsbegeerte  wettig  is  gezocht. 

De  wijsbegeerte  der  theologie  moet  optreden  in  den 
modernen  tijd;  en  deze  tijd  kenmerkt  zich  voor  de 
wereldkennis,  o.  a.  door  de  methode  der  natuurweten- 
schap en  der  historische  kritiek.  Dus  hebben  we  ook 
van  deze  beide  ons  rekenschap  te  geven.  Men  kan  zeg- 
gen, dat  de  wetenschap  der  natuur  en  der  geschiedenis 
niet  bekend  was  aan  den  tijd  vóór  de  Reformatie.  ^) 


1)    Ygl.  RoMnberxer,  Geichichte  der  Phyiik  im  Alterthum  and  im  Ifittelaltoi. 
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Dat  de  wereld  een  organisch-samenhangend  geheel  is, 
met  eigen  gangen  en  regelen,  kon  destijds  niet  verstaan 
worden.  Men  zou  gemeend  hebben,  dat  hiermede  te 
kort  gedaan  werd  aan  de  almacht  en  het  liberum  ar- 
bitrium  van  God.  Bij  de  mannen  der  theologie  golden 
de  natuurwetten  voor  gewoonten  van  het  goddelijke 
doen.  Toen  in  het  jaar  1348  de  pest  uitbrak  te  Parijs, 
verlangde  de  koning  van  zijne  medische  faculteit  een 
geneesmiddel:  de  faculteit  kon  er  geen  geven,  maar 
„après  de  longues  discussions"  deelde  zij  den  koning 
mede,  dat  de  pest  het  gevolg  was  van  eene  vijandige 
houding  tusschen  de  planeten  Mars  en  Jupiter.  Welk 
een  strijd  is  gevoerd  tusschen  de  kerk  en  de  aangroeiende 
wereldkennis  kan  men  hieruit  opmaken,  dat  de  groote 
reformator  der  anatomie  Vesalius  gedaagd  werd  voor 
de  theologische  faculteit  van  Salamanca,  dat  met  Servet 
in  Genève  zijn  boek  over  de  longen  verbrand  werd,  en 
dat  de  theologische  faculteit  te  Parijs  verbood  in  hare 
gehoorzalen  den  door  Harvey  ontdekten  bloedsomloop 
te  onderwijzen.  Eerst  in  de  17®  eeuw  trad  de  mathe- 
matische natuurwetenschap  op,  en  begon  eene  algemeene 
overtuiging  omtrent  den  wettelijken  samenhang  der 
wereldlijke  dingen  zich  te  vestigen.  De  casuistische  op- 
vatting werd  meer  en  meer  verdrongen,  en  in  de  18« 
eeuw  vervangen  door  die  van  eene  alles-omvattende 
harmonie  en  schoonheid  der  wereld. 

Met  de  19«  eeuw  kwam  weer  eene  kentering.  Vooral  de 
philosophie  van  Hegel  heeft  de  natuurwetenschap  ver- 
vreemd van  de  overige  wetenschappen,  en  eene  scheiding 
veroorzaakt,  die  in  vorige  eeuwen  niet  gekend  was. 
Zijne  hartstochtelijke  en  verbitterde  polemiek,  die  zich 
voornamelijk  richtte  tegen  Newton,  als  den  eersten  en 
grootsten  vertegenwoordiger  van  het  wetenschappelijk 
natuuronderzbek,  maakte  zijne  eigene  natuurphilosophie 
minstens  zinloos  voor  de  natuurkundigen.  Van  hegeli- 
aanschen  kant  werd  aan  de  natuurwetenschap  niet 
zelden  het  karakter  van  wetenschap  ontzegd.  Schopen- 
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hauer  noemde  zich  een'  Mont-blanc  naast  een  molshoop, 
wanneer  hij  zichzelven  vergeleek  bij  een  natuuronder- 
zoeker. Daarentegen  beschouwden  vele  natuurkundigen 
voortaan  alle  philosophie  als  nutteloos,  ja  als  schadelijke 
droomerrj.  Eene  scherpe  tegenstelling  tusschen  de  natuur- 
en  de  andere  wetenschappen,  die  een'  noodlottigen  in- 
vloed had  op  den  geest  des  tijds,  was  het  gevolg.  Een 
gevolg  van  deze  reactie  en  van  den  reuzenarbeid  der 
natuurwetenschap  was  sedert  de  helft  der  19«  eeuw  de 
overheersching  van  de  materialistische  opvatting  der 
dingen;  men  wijdde  zich  aan  de  studie  van  het  bijzon- 
dere, en  verloor  den  samenhang  van  het  geheel  uit  het 
oog.  Toch  is  de  arbeid  dier  transscendente  wijsbegeerte 
niet  vergeefsch  geweest.  Want  zij  heeft  aan  het  einde 
der  19»  eeuw  meegewerkt  tot  de  opkomst  van  eene 
natuurphilosophie,  die  de  zinlijke  èn  de  onzinlijke  ele- 
menten, de  empirische  én  de  transscendentale  sfeer 
onzer  kennis  tot  haar  recht  wil  doen  komen.  Voorna- 
melijk in  de  natuurwetenschappen,  zegt  Wundt,  is  een 
doorgaand  streven  om  de  deductie  te  verheffen  tot  de 
bevoorrechte  methode  (Logik  2  bl.  28).  Dê  natuurphi- 
losophie begint  op  nieuwe  wijze  het  aanzien  te  her- 
winnen, dat  zij  honderd  jaar  geleden  bezat.  Zij  wil 
thans  bij  monde  bijv.  van  Ostwald  het  Ignorabimus 
niet  meer  voor  zichzelve  laten  gelden;  en  zij  weerstaat 
levendig  de  materialistische  en  mechanistische  wereld- 
beschouwing d.  i.  het  geloof,  het  organische  te  kunnen 
verklaren  uit  de  moleculaire  mechanica. 

Een  soortgelijke  omkeer  valt  ook  te  constateeren  op 
het  terrein  der  historische  kritiek.  Onder  de  christelflke 
volken  heeft  Augustinus,  in  zijn  werk  De  civitate  Dei, 
voor  de  eerste  maal  ontworpen  het  plan  eener  wijsbe- 
geerte van  de  geschiedenis.  Hij  heeft  voor  het  eerst  de 
geschiedenis  der  menschheid,  als  éen  geheel  gedacht, 
onder  éene  boven  haarzelve  gelegen  idee  gesteld.  Hij 
heeft  voor  de  idee  der  historische  ontwikkeling,  die  aan 
de  oude  kerk  onbekend  was,  opeens  hare  hoogste  be- 


Digitized  by  VjOOQIC 


90 

teekenis  gevonden  in  de  chr.  kerk.  Zijn  beginsel  is,  dat 
de  dingen  der  wereld  hun  doel  niet  in  zichzelve  kun- 
nen hebben,  maar  alleen  in  de  verwerkelijking  van  het 
hoogere  plan,  hetwelk  hun  is  voorgeteekend  door  God. 
Wat  hij  had  gezien  in  zijn  eigen  leven,  was  voor  hem 
niet  dan  eene  afspiegeling  der  geschiedenis  van  het 
geheel  der  menschheid.  Christus,  de  kerk,  de  civitas 
Dei  is  het  middenpunt  in  de  geschiedenis  van  zijn  eigen 
leven,  en  dus  ook  van  de  menschheid  en  van  de  ge- 
heele  wereld.  Aldus  heeft  hij  de  drievoudige  waarheid 
gegrepen  en  samengevoegd:  dat  de  menschheid  eene 
eenheid  is,  die  een  doel  bereikt,  dat  hooger  is  dan  zij- 
zelve,  en  waarop  zij  aangelegd  is;  dat  de  samenleving 
der  volken  in  de  geschiedenis  is  van  religieuzen  en 
onzinlijken  aard;  en  dat  deze  heilige  geschiedenis  is  de 
band,  die  het  begin  en  het  einde  van  dezen  samenhang 
aan  elkaS,r  hecht.  Voor  zijne  wijsbegeerte  der  geschie- 
denis heeft  hij  de  gegevens  ontleend  aan  de  h.  Schrift, 
aan  zijn  eigen  leven  en  aan  de  historie  van  de  hem 
bekende  wereld.  Het  begin  der  wereldgeschiedenis  was 
de  heerlijkheid  van  God;  en  haar  einde  zal  wezen  de 
zevende  dag,  waarop  zij  tot  rust  komt,  de  wereldsab- 
bath,  welks  einde  geen  avond  zal  zijn,  maar  de  dag 
des  Heeren  als  de  eeuwige  achtste  dag  (De  civ.  Dei 
XXII,  30,  5).  Augustinus  heeft  in  de  chr.  kerk  wakker 
geroepen  den  historischen  zin,  die  de  gegevene  deelen 
in  verband  brengt  met  een  omvattend  en  toch  onzichtbaar 
geheel,  die  alle  menschelijke  gebeuren  en  doen  combineert 
met  een  goddelijk  wereldplan,  en  die  de  aardsche  wer- 
kelijkheid meet  aan  een'  boven  wereldlijken  maatstaf.  Hier- 
mede was  zijne  taak  afgedaan,  eene  historische  wereld- 
beschouwing te  ontwerpen  ten  dienste  der  chr.  kerk. 

Sedert  de  15®  en  16®  eeuw  verbreidde  zich  de  pela- 
giaansch-humanistische  wereldbeschouwing  onder  de 
beschaafde  volken  van  Europa,  en  kwam  meteen  een 
volgehouden  verzet  tegen  de  roomsche  kerk  en  tegen  het 
reformatorisch  Protestantisme.  Tegenover  de  transscen- 
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dente  wereldbeschouwing  der  chr.  kerk  stelde  zij  de 
natuurlijke  opvatting  van  het  historische  leven  der 
volken,  en  van  de  krachten  die  dit  leven  beheerschen. 
Tegenover  de  gehoorzaamheid  aan  het  gezag  der  god- 
delijke waarheid,  als  het  beslissende  element  van  het 
menschelijke  leven,  stelde  zij  de  souvereiniteit  van  het 
intellect  en  den  wil  van  den  individueelen  mensch 
als  den  bepalenden  factor  eener  steeds  voortgaande 
cultuur.  Zij  verstond  niet  meer  de  ideëele  opvatting  der 
roomsche  en  der  protestantsche  kerken,  en  verklaarde 
eigenbelang  en  stoffelgke  winst  voor  de  drijf  veeren  van 
het  maatschappelijke  leven.  Haar  oogmerk  was,  het 
menschelijke  leven  in  al  zijne  uitingen  te  doen  rusten 
op  natuurleken  grondslag.  Zy  dweepte  daarom  met  het 
natuurrecht  en  met  den  natuurlijken  godsdienst,  met 
hetgeen  lag  binnen  ieders  bereik  en  gold  voor  iedereen. 
Onafhankelijkheid  en  vrijheid  van  onderzoek  op  weten- 
schappelijk gebied  was  voor  haar  zooveel  als  wetenschap, 
van  transscendente  elementen  gezuiverd.  Zij  beschouwde 
de  geschiedenis  der  natuur  en  der  menschheid  als  eene 
onophoudeiyke  ontwikkeling  of  evolutie  van  zuiver  na- 
tuurlijken aard.  Deze  ontwikkeling  was  voor  de  mensch- 
heid hierin  gelegen,  dat  de  overleveringen  der  chr.  kerk 
werden  terzij  gesteld  als  verouderde  en  schadelgke 
vooroordeelen,  en  dat  de  wil,  het  materieel  belang  en 
de  verstandeiyke  kennis  van  den  individueelen  mensch 
voortaan  werden  erkend  als  de  eigenlijke  krachten  en 
motieven  der  geschiedenis.  Het  19-eeuwsche  Marxisme 
werd  in  Frankrijk  voorbereid  door  Montesquieu  en 
Turgot,  in  Duitschland  door  Justus  Möser  (f  1794). 
Deze  historische  wereldbeschouwing  was  feitelijk  eene 
saecularisatie  of  wereldlijke  omvorming  van  die  der  chr. 
kerk.  Haar  ideaal  was  eene  eenheid  en  solidariteit  van 
het  menschelijk  geslacht,  die  alle  terreinen  der  men- 
schelijke existentie  omvatte,  maar  geen  andere  dan 
zuiver  wereldlijke  en  menschelijke  werkelijkheid  kende. 
Haar  oppositie  tegen  de  chr.  kerk  was  eene  oppositie 
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tegen  de  geheele  geschiedenis  der  christelijke  volken, 
een  verzet  tegen  alle  historisch  geworden  regelingen  op 
het  gebied,  van  kerk  en  school,  van  huisgezin  en  staat- 
kunde, van  recht  en  zeden.  Deze  nieuwe  opvatting  van 
de  geschiedenis  en  ontwikkeling  der  menschheid  heeft 
de  pragmatische  geschied  beschrijving  van  den  modernen 
tijd  in  het  leven  geroepen.  Zij  heeft  den  wetenschappe- 
lijken  samenhang  der  algemeene  geschiedenis  voor  het 
eerst  beschreven.  Maar  de  18»  eeuw  heeft  door  haar 
historische  opvatting  van  het  maatschappelijke  en  per- 
soonlijke leven  der  menschen  tegelijkertijd  de  materia- 
listische en  anarchistische  wereldbeschouwing  der  19® 
eeuw  geformuleerd ;  of  liever,  wat  in  de  eerstgenoemde 
is  geleerd  door  enkelen,  is  in  de  laatstgenoemde  eeuw 
doorgedrongen  tot  alle  klassen  der  maatschappij.  Onder 
de  christelijke  volken  heeft  zij  een'  massalen  afval  van 
de  chr.  religie  bewerkt;  zoodat  het  hedendaagsche ver- 
zet tegen  het  historisch  materialisme  tevens  is  eene 
apologie  voor  de  transscendente  wereldbeschouwing  en 
levensleer  der  chr.  religie. 

Het  lag  voor  de  hand,  dat  de  verdiensten  der  18®  eeuw 
voor  de  afzonderlijke  wetenschappen  er  toe  zouden 
brengen,  om  de  methode  der  wetenschap  van  de  natuur 
en  de  geschiedenis  ook  aan  te  bevelen  voor  de  geeste- 
lijke wetenschappen.  John  Stuart  Mill  had  het  eerst 
eene  „logica  der  geestelijke  wetenschappen"  geplaatst 
tegenover  de  logica  der  natuurwetenschappen.  Maar 
men  gaf  hierop  geen  acht,  en  vroeg  of  niet  éene  en 
dezelfde  methode  van  onderzoek  noodig  was  voor  de 
theologie,  voor  de  rechtswetenschap  en  voor  de  philo- 
logie  als  voor  alle  andere  wetenschappen?  Fichte  noemde 
zflne  philosophie  eene  wetenschapsleer,  en  verstond 
daaronder  eene  wetenschap,  die  de  grondslag  zou  zijn 
van  alle  andere  wetenschappen,  aan  haar  voora%aat 
en  aan  elke  afzonderlijke  wetenschap  hare  grondbe- 
grippen en  grondstellingen  kant  en  klaar  aflevert.  C.  W. 
Opzoomer  placht  jaarlijks  aan  zijne  leerlingen  in  de 
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logica  te  betoogen,  dat  de  toepassing  van  de  natuur- 
wetenschappelijke metbode  eene  nieuwe  en  glorieuse 
toekomst  zou  aanbrengen  voor  de  theologie.  A.  Pierson 
pleitte  eveneens  voor  de  saecularisatie,  d.  i.  voor  het 
zuiver  wereldlijke  karakter  der  theologie.  Nu  hadden  deze 
laatste  uitspraken  wel  betrekking  op  gehoopte  overwin- 
ningen van  de  Leidsche  school,  maar  het  beginsel  bleek 
onafhankelijk  van  deze  beweging  te  zijn.  En  dan  is  er 
in  dat  beginsel  een  element,  hetwelk  de  chr.  kerk  zou 
om  koud  brengen.  ^)  Want  de  bedoeling,  ofin  elk  geval 
het  resultaat,  is  de  gelijkstelling  in  wezen  en  waarde 
van  alle  werkelijkheid,  van  de  natuurlijke  met  de  gees- 
telijke wereld,  van  de  religieuse  en  zedelijke  met  de 
zintuigelijke  kennis,  van  de  kerk  en  den  staat  met  elke 
andere  willekeurige  gemeenschap.  Daarom  hebben  we 
in  den  nieuwsten  tijd  dankbaar  te  constateeren  een 
recht  geven  aan  het  physische  èn  aan  het  meta-phy- 
sische  element  van  alle  kennis,  en  ook  een  verzet  tegen 
het  materialisme  der  natuurwetenschap  en  tegen  het 
rationalisme  der  historische  kritiek.  De  kerk  kan  aan 
de  sociaal-democratische  beweging  in  de  tegenwoordige 
maatschappg  zich  evenmin  prijsgeven,  als  aan  de  bloot 
verstandelijke  opvatting  van  de  huidige  wetenschap. 
Zij   kan   niet  gewonnen   geven   aan  het  antieke,  maar 


1]  Wnndt,  Logik  3  bl.  619  ▼.  noemt  die  algemeene  wetenichaptleer  een  ding  der 
onmogelQkheid,  omdat  luar  het  oliject  ontbreekt.  .Wetentchapsleer  kan  de  w^tbegeerte 
tleehts  •  in  dien  sin  wezen,  dat  v^  omgekeerd  de  methoden  en  reinltaten  der  afson- 
derlOke  wetenechappen  beschouwt  ali  het  eigenlgke  roorwerp  van  haar  ondenoekingen. 
Haar  laatste  doel  blQft  daarbQ  het  verkregen  Tan  eene  wereldbeschouwing,  die  voldoet  aan 
de  behoefte  van  den  nMnschelQken  geest  om  het  afsonderiyke  te  rangschikken  onder  omvat- 
tende theoretische  en  ethische  gezichtspunten.  Deze  behoefte  bestaat  thans  evenals  altgd, 
en  geene  andere  wetenschap  kan  baar  bevredigen.  Want  de  gezichtspunten,  waartoe  het 
aftonderl^ke  onderzoek  komt,  z({n  noodsakelDk  eenzOdig  en  beperkt.  In  niets  blQkt  dit 
duidel^ker  dan  in  de  verschillen  zelve  tusschen  elka&r  nabestaande  wetenschappen  ten  op- 
siehte  van  de  haar  gemeenschappelgke  begrippen.  Juist  daarom  heeft  de  w^sb^eerte  bD 
haar  onderzoek  van  de  algemeene  wetenschappel|ke  beginselen  den  vollen  onderbouw  der 
afeonderl|ke  wetenschappen  noodig.  Slechts  wanneer  zQ  daarop  rust,  kan  sg  tevens  hopen, 
dat  ook  hare  resultaten  weer  verhelderend  en  ontwikkelend  zullen  terugwerken  op  het 
détail'Onderzoek. . .  Heeft  dus  de  wQsbegeerte  den  arbeid  voorttesetten,  welken  de  afsonderlQke 
wetenschappen  begonnen,  dan  ligt  daarin  vanzelf;  dat  er  niet  eene  speciftek-wljsgeerige 
methode  kan  wezen,  maar  dat  er  hoogstens  sprake  kan  wezen  van  de  algemeene  methode 
in  haar.. .    De  inductie  bereidt  hier,  als  overal,  de  wegen  der  deductie  voor." 
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ook  niet  aan  het  moderne  intellectualisme.  Zij  kan  niet 
eene  vereenzelviging  of  versmelting,  maar  ook  niet  eene 
scheiding  of  isoleering  van  de  verschillende  terreinen 
der  werkelijkheid  goedkeuren.  Zoowel  het  eene  als  het 
andere  is  aanbevolen  in  de  18®  eeuw ;  maar  noch  het 
eene,  noch  het  andere  is  naar  den  onafwijsbaren  eisch 
der  chr,  religie.  De  kerk  moet  er  op  bedacht  wezen, 
dat  het  aanhouden  op  de  methode  der  natuurweten- 
schap en  der  historische  kritiek  voor  de  theologie 
voornamelijk  is  uitgegaan  van  hen,  die  naar  eigen 
bekentenis  en  handelwijze  vreemd  waren  aan  haren 
geestelijken  schat.  Zij  kan  niet  aanvaarden  eene  finale 
scheiding  van  de  kennis  des  geloofs  en  des  verstands, 
zooals  ze  in  onzen  tijd  is  aanbevolen  door  G.  A.  Ber- 
nouilli;  maar  zg  kan  ook  niet  den  weg  der  z.g.  gods- 
dienst-geschiedenis opgaan,  die  haar  wordt  aangeprezen 
door  E.  Troeltsch.  In  het  eerste  geval  zou  de  kerk  het 
universeele,  en  in  het  tweede  geval  zou  zij  het  absolute 
karakter  der  chr.  religie  opofferen.  Het  karakter  der  actie 
bepaalt  ook  hier  den  aard  der  reactie:  de  kerk  moet 
tot  eiken  prijs  zich  handhaven  tegenover  de  anti-chris- 
telijke gezindheid  der  18®  eeuw,  die  op  verschillende 
wijze  haar  vijandig  tegenkomt  in  onzen  tijd. 

Eene  eigenaardige  positie  neemt  de  Reformatie  in 
voor  deze  zaak.  De  oppositie,  die  zij  had  te  voeren, 
was  een  geheel  andere  dan  de  onze.  Ter  wille  van  het 
verzet  tegen  de  roomsche  religie  had  zij  voornamelijk 
de  wijsbegeerte  der  scholastieke  theologie  te  weerstaan. 
Daarom  waren  geen  woorden  te  sterk,  om  uittedrukken 
den  afkeer  vkn  Aristoteles,  dien  men  beschouwde  als 
den  vader  der  scholastieke  theologie.  De  mannen  der 
Reformatie  waren  echter  niet  in  staat,  om  tegenover 
de  scholastieke  theologie  ook  eene  theologie  met  wijs- 
geerige  structuur  te  plaatsen.  Zij  waren  helden  der 
religie;  ze  leefden  in  haar,  zooals  zg  ze  nieuw  gevonden 
hadden  en  nieuw  bekend  maakten  onder  de  volken 
der  roomsche  religie.  Zij  hebben  aan  de  theologie  eene 
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expressie  gegeven,  die  in  menig  opzicht  als  normatief 
moet  gelden  voor  het  Protestantisme.  Maar  zij  schoven 
het  scholastieke  vraagstuk  van  de  verhouding  tusschen 
geloof  en   weten  niet  voorop.  Tegenover  de  fijn-gedé- 
tailleerde  problemen  der  wysgeerige  theologie  was  het 
veeleer    hunne    roeping,    om   allereerst  terugtegrflpen 
naar  de  kardinale  vraag  der  religie,  die  voor  de  geheele 
christenheid    van    beslissende    beteekenis   is,   naar  de 
praktisch-geestelyke  vraag  van  de  zekerheid  des  geloofs. 
Galvijn  begint  zijnen  geneefschen  catechismus,  evenals 
Aristoteles  en  Thomas  Aquinas,  met  de  vraag  naar  het 
laatste    doel,   naar   het  opperste   goed   des  menschen. 
Wijsgeeren  waren  de  mannen  der  Reformatie  niet ;  dus 
waren   zij   er   ook   niet  op  bedacht,  om  deze  vraag  te 
bezigen   als   uitgangspunt   voor  wijsbegeerte  of  ethiek. 
Zij  hadden  tegenover  de  oude  afgekeurde  wijsbegeerte 
niet  eene   theoretische   denk-wijze  naar  zuiverder  be- 
ginselen.  In   de  praktijk  hadden  zij  haar  ongetwijfeld. 
We  verwonderen  ons  bij  de  lezing  van  hunne  geschrif- 
ten  gedurig   over  de  praktische  wijze,  waarop  zij  de 
vraagstukken  der  religie  hebben  aangevat  en  besproken. 
En  het  Protestantisme  heeft  naar  de  praktisch-religieuse 
methode,  door  hen  gevolgd,  een'  ongemeenen  bloei  gehad 
en  een'   rijken   invloed  geoefend.  Maar  zij  stonden  op 
een  naïef- wijsgeerig   standpunt:   voorzoover  men  naïef 
noemt  woorden  of  daden,  waarvan  iemand  de  strekking 
en  de  gevolgen  niet  of  slechts  gedeeltelijk  doorziet.  Zij 
hadden    geen   theoretische    overwegingen    omtrent   de 
wgsgeerige  architectoniek,  de  zielkunde  en  de  kennisleer 
der  theologie.  Luther  ontzegt  aan  het  menschelijke  ver- 
stand de  bevoegdheid  om  te  speculeeren  in  zaken  der 
religie,   zoodat  Kant  hem  niet  kan  evenaren  in  leven- 
digheid van  uitdrukking.  Hij  beperkt  zichzelven  in  zijne 
theologische  redeneeringen  met  bewustheid  op  zulk  eene 
vnjze,  dat  het   voor   onzen  t\jd  kan  dienen  tot  model. 
En   hij   heeft   hierdoor  de   centrale  en  historische  be- 
teekenis van   den  Ghristus-homo-mediator  in  verband 
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gebracht  met  het  geestelgke  wezen  des  geloofs,  dat 
door  hem  nieuw  gevonden  was  in  de  h.  Schrift.  Maar 
zijn  standpunt  is  zuiver  religieus,  dus  naïef  in  theore- 
tisch opzicht.  Ën  het  is  deze  naieveteit,  die  Melanch- 
thon's  onzekerheid  ten  opzichte  van  de  wijsbegeerte 
verklaart,  en  ten  slotte  het  Protestantisme  weerloos 
gemaakt  heeft  tegenover  de  intellectueele  ontwikkeling 
en  de  humanistisohe  wereldbeschouwing  van  den  nieu- 
weren tijd. 

Vooral  het  standpunt  van  Calvijn,  die  Luther's  een- 
zijdig drijven  van  de  inductieve  methode  in  de  theologie 
wilde  corrigeeren,  is  voor  ons  van  belang.  Hij  waar- 
schuwt by  elke  gelegenheid  tegen  de  „wijsgeeren",  d.  i. 
de  heidensche  wijsgeeren  en  de  scholastieke  theologen, 
en  tegen  koude  bespiegelingen;  hij  onthoudt  zich  van 
hetgeen  we  nu  noemen  ontologische  en  metaphysische 
bewijsvoeringen,  en  blijft  zooveel  mogelijk  bij  hetgeen 
voor  hem  zijn  de  feiten  der  h.  Schrift  en  des  geloofs.  i) 
De  historische  verdienste  zijner  Institutie  is,  zooals  haar 
titel  zelf  aanduidt,  eene  algemeen  verstaanbare  hand- 
leiding te  wezen  voor  de  kennis  van  de  gereformeerde 
religie  en  hare  relatiën.  Hiermede  komt  overeen,  dat 
zijn  uitvoerig  betoog  over  de  „kracht  des  verstands" 
eene  praktisch-religieuse  strekking  heeft;  maar  hij  is 
toch  overtuigd,  dat  zulk  eene  bespreking  niet  achter- 
wege kan  blijven,  omdat  het  verstand  den  rechten  weg 
niet  kan   houden   in   het  naspeuren   van  de  waarheid 


l)  Karakteriitiek  roor  CalTtjn't  praktiiche  behandeling  Tan  het  ondericheid  tnsschen  de 
sinnenkennia  en  de  geloofikennia  is  wat  hQ  achrOft  in  zgn  aermoen  over  Job  39  :  l  t. 
A-inai  donc  lea  fidèlea  en  ae  eomplatgnant  que  Dien  lea  a  delaiaaes  n'entendent  paa  qnUl 
aoit  ainai  (nl.  dat  God  hen  helpt  in  nood).  Maia  il  y  a  donble  aentlment  et  apprehenaion 
en  nona:  l'un  eat  de  notre  mm  Mturel,  l'antre  de  la  foy.  Gr  notre  aena  natnrel  qnel  objet 
a-U  et  qnel  regard  P  Lea  choaea  que  noua  aentona,  que  noua  royona,  et  que  noua  touehona. 
Quand  donc  Bieu  nona  laiaae  en  telle  extremité,  qne  noua  ne  aarona  que  derenir,  il  aemble 
bien  qu'il  y  ait  comme  une  groaae  nnee  entre  Iny  et  noua,  tellement  que  noua  ne  aoyona 
plua  en  aa  main  ny  conduite.  Gr  oependant  voicy  Dieu  qui  noua  promet  qne  quand  nona 
cniderona  qu'il  aoit  ealongné  de  noua  11  noua  eat  proehain :  et  quand  il  nona  aemblera  qu'il 
a  lea  yeux  fermec,  il  vent  que  noua  regardiona»  Dieu  a>il  parlé  F  Tenona  noua  hardiment  k 
aa  promeaae. 
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(Inst.  II,  2,  12 — ^25).  Hij  stelt  geen  theoretische  regelen 
op  voor  de  methode  zijner  theologie,  maar  hg  zoekt 
naar  de  beste  wijze  om  op  elk  terrein  de  werkelijkheid 
te  bereiken.  Hij  laat  aan  anderen  over,  om  de  methode 
der  theologie  op  te  maken  uit  zijne  geschriften;  slechts 
een  begin  van  theoretische  oriënteering  wordt  bij  hem 
gevonden.  Hij  spreekt  over  het  verstand  in  zijne  relatie 
tot  drieërlei  terrein:  tot  de  aardsche  en  tot  de  hemel- 
sche  zaken,  en  tot  de  levensleer.  Voor  de  eerste  en  de 
tweede  kennis  gaat  hij  feitelijk  niet  boven  Luther  uit; 
evenals  deze  zegt  hij,  dat  ons  verstand  wel  in  de  kennis 
van  de  aardsche,  maar  niet  in  die  van  de  hemelsche 
zaken  kan  voortkomen.  Hoewel  zijn  breeder  gezichts- 
kring blijkt  uit  de  wijze  waarop  hij  verstaat,  dat  wij 
in  de  kennis  van  de  aardsche  dingen  verre  onderschei- 
den zijn  boven  de  dieren,  en  dat  we  deze  kennis  hebben 
aan  te  wenden  tot  gemeen  profijt  van  het  menschelijk 
geslacht.  Evenals  Luther  zegt  hij,  dat  wij  zonder  de 
genade  eener  bijzondere  verlichting  niet  kunnen  komen 
tot  de  kennis  van  de  hemelsche  dingen,  nl.  in  de  kennis 
van  God,  van  zijne  vaderlijke  gunst  te  onswaarts  en 
van  de  schikking  onzes  levens  naar  zijnen  wil:  de 
dingen  die  God  bereid  heeft  voor  degenen  die  Hem 
liefhebben,  zijn  boven  de  bevatting  der  oogen,  der 
ooren  en  der  harten  (supra  oculorum,  aurium,  mentium 
capacitatem).  Ofschoon  zijne  onderscheiding  tusschen 
de  werking  van  het  Woord  en  van  den  Geest  eigen- 
aardig uitkomt,  als  hij  zegt  dat  „door  de  prediking  van 
Christus  niets  uitgericht  wordt,  tenzij  de  inwendige  leer- 
meester nl.  de  Geest  den  weg  open  make  tot  het  hart." 
En  wat  de  levensleer  betreft,  Calvijn  weigert  te  zeggen 
dat  zij  die  God  niet  kennen,  ontbloot  zijn  van  alle  ken- 
nis om  het  leven  wèl  in  te  richten  en  de  burgerlijke 
gemeenschap  onder  de  menschen  te  onderhouden ;  maar 
bij  is  tevens  overtuigd  dat  ons  natuurlijk  verstand  niet 
weet,  waarin  de  oprechte  dienst  van  God  gelegen  is^ 
en  dat  de   kennis  en  de  kracht  der  nieuwe  leefwijze 
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zonder  ophouden  moet  komen  van  God.  Galvijn's  be- 
doeling is  derhalve  eenvoudig,  de  zinlij ke  en  religieuse 
en  zedelijke  v^ereldorde  te  onderscheiden;  niet  om  ze 
nu  van  elka&r  te  isoleeren  of  ze  tegenover  elka&r  te 
plaatsen,  maar  om  aan  elk  te  geven  haar  eigen  recht. 
Een  bekend  verschijnsel  is  voorts,  dat  Calvijn  in  zijne 
Institutie  nu  eens  van-boven-af  en  dan  weer  van-onder- 
op redeneert;  dat  hij  dientengevolge  ook  het  supra- 
lapsarische,  maar  een  andere  maal  het  infralapsarische 
standpunt  inneemt.  Aan  den  zondeval  der  eerste  men- 
schen  knoopt  hij  tweeërlei  onderscheiden  redeneering 
vast.  Eerst  waarschuwt  hij,  ten  einde  des  menschen 
verantwoordelijkheid  en  schuld  niet  te  verliezen,  om 
bij  die  eerste  zonde  ter  sprake  te  brengen  de  voorbe- 
schikking. 1)  Later  evenwel  zegt  hij,  om  het  geloof  aan 
Gods  souvereiniteit  over  alle  dingen  niet  te  verloochenen, 
dat  alles,  ook  de  zondeval,  in  de  wereld  gebeurt  naar 
Gods  beschikking.  Het  eene  sluit  voor  hem  het  andere 
niet  uit.  ^)  Kan  ook,  wie  de  chr.  religie  belijdt,  het  eene 
öf  het  andere  opgeven?  Is  Calvijn  niet  een  klassiek 
bevrtjs,  dat  de  inductieve  en  de  deductieve  methode  elk 
haar  eigen  beteekenis  hebben  voor  de  protestantsche 
theologie?  Eigenaardig  is,  dat  het  wezen  der  zonde  niet 
alleen  langs  inductieven  weg  kan  besproken  worden 
en  dat  we  by  de  bespreking  van  Gods  triniteit  niet  met 
de  deductieve  methode  uitkomen.  Niemand  kan  zeggen, 
dat  tot  de  leer  der  religie  niets  gerekend  kan  worden, 
dan  hetgeen  behoort  tot  de  persoonlijke  kennis  of  gees- 
telgke  ervaring  der  geloovigen.  Nu  moet  men  wel  toe- 
geven dat  het  praktische  standpunt,  door  Galvyn  inge- 
nomen, de  protestantsche  kerken  onbeschermd  heeft 
gelaten  tegenover  afwgkingen.  Maar  men  kan  ook  zeggen. 


1)    Intfc.  I,  15,  8.    Hic  intempestive  qnaetUo  ingeritnr  de  oocnlU  pnedeftinatione  Dei. 

S)  Init  III,  38  :  8.  Cadit  homo,  Dei  proTidentia  atc  ordinante:  sed  mo  ritio  cadit.  — 
YgL  De  aeterna  praedetttnatione,  C.  R.  XXXYI  p.  318  Nonniei  icieDte  atqne  ita  ordinante 
Deo  eeddit  Adam.  p.  814  Non  propria  germinaqne  peeeati  canaa  eet  arcannm  Dei  coniilinm, 
■ed  aperta  hominii  rolnntai . . .  Intni  mali  ini  canaam  qnam  inreniat  homo,  qnid  circoire 
prodeit,  nt  eam  in  coelo  qnaeratP 
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dat  het  ons  recht  is  om  uit  de  geschiedenis  der  nieu- 
were w\jsbegeerte  eene  theoretische  structuur  der  ge- 
dachte toe  te  voegen  aan  zijne  theologische  bespreking 
van  de  chr.  religie.  Mist  de  theologie  eene  theoretische 
oriënteering,  zooals  in  de  dagen  der  Hervorming  het 
geval  was,  dan  wordt  zg  licht  meegevoerd  door  de 
tijdsomstandigheden;  zoo  is  uit  de  Hervorming  voort- 
gekomen het  z.g.  Philippisme  in  de  luthersche,  en  het 
Arminianisme  in  de  gereformeerde  kerken.  Zonder  dat 
men  den  overgang  bespeurde,  gingen  velen  weer  in 
wegen  van  antieke  gedachte  en  levensleer,  die  bij  het 
ontstaan  der  Reformatie  waren  teruggewezen.  Galvijn's 
praktisch  standpunt  is  uitermate  geschikt  gebleken  voor 
de  kerk,  die  hierin  altijd  onderscheiden  is  van  eene 
school,  dat  zij  aan  zulk  eene  theoretische  oriënteering 
geen  behoefte  heeft.  Hij  leert  ons  hiermede  metterdaad, 
zooals  reeds  Thomas  Aquinas  gedaan  had  in  de  room- 
sche  kerk,  dat  de  zekerheid  der  christenheid  niet  ver- 
standelijk maar  geestelijk  van  aard  is;  dat  de  religie 
een  absoluut,  en  de  dogmatiek  een  benaderend  karakter 
heeft.  Maar  hy  heeft,  zooals  uit  zijne  geschriften  blijkt, 
evenmin  het  abstract-geestelijke  als  het  rechtstreeks- 
praktische  standpunt  beoogd  als  de  vervulling  van  z^n 
ideaaU 

Hier  blgkt  de  praktische  beteekenis  van  de  wijsbe- 
geerte der  theologie.  Ook  hierin  waren  de  mannen  der 
Reformatie  in  het  recht,  dat  zij  allereerst  op  de  religie 
en  de  theologie  acht  gaven.  Hun  wereldstryd  was  niet 
van  wijsgeerig,  maar  in  hoofdzaak  van  religieus-theo- 
logisch karakter.  Deze  volgorde  moet  bewaard  worden. 
De  religie  en  de  theologie  moeten  voorop  gaan,  en  de 
theoretische  overwegingen  komen  in  de  tweede  plaats. 
Wie  de  wijsgeerige  zijde  van  de  leer  der  theologische 
kennis  wil  nagaan,  moet  zich  vooraf  rekenschap  geven 
van  deze  theologische  kennis  zelve.  Geen  arbeid,  ook 
geen  wgsgeerige  arbeid,  is  van  theologisch  belang,  dan 
die  verricht  wordt  direct  of  indirect  in  het  belang  van 
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de  kerk.  Zelfs  bepaalt  het  karakter  der  theologie  ook 
den  aard  der  wijsbegeerte,  die  wij  met  haar  in  verband 
brengen.  Nu  is  de  meening,  in  de  19®  eeuw  wijd  ver- 
breid, alsof  men  van  de  beperkte  opvatting  der  16«  eeuw 
thans  was  gekomen  tot  de  ware,  echt-christelijke  kennis 
van  het  Christendom,  vrijwel  ongegrond  gebleken.  On- 
danks haren  arbeid  voor  de  afzonderlijke  theologische 
wetenschappen  heeft  zij  niet  eene  eigen,  nieuwe  theo- 
logie voortgebracht.  Haar  gebrek  en  haar  zwakheid 
was,  dat  zij  den  historischen  band  met  de  Reformatie, 
die  in  de  18«  eeuw  was  losgemaakt,  niet  weer  kon  en 
ook  vaak  niet  wilde  vernieuwen.  Zij  wilde  een  nieuw 
begin  wezen;  maar  de  uitkomst  is,  dat  hare  krachten 
nu  reeds  bijna  opgeteerd  zijn  in  ons  vaderland.  Dit  is 
het,  waarom  wij  den  dienst  van  de  wijsbegeerte  der 
theologie  jegens  de  kerk  hebben  te  zoeken  in  het  voort*- 
zetten  en  aanvullen  van  het  werk  der  Reformatie.  Ze 
heeft  aan  de  kerk  te  leeren,  hoe  deze  het  geestelijke 
erfgoed  der  Reformatie  kan  bewaren  in  de  cultuur- 
wereld van  onzen  tijd,  en  hoe  zij  het  overleveren  kan 
aan  de  komende  generatie.  Maar  de  geestelijke  kennis 
moet  altijd  vooropgaan,  en  de  intellectueele  structuur 
kan  slechts  traag  achteraan  komen.  We  hebben  eerst 
voor  de  theologie,  en  pas  daarna  voor  de  wijsbegeerte 
te  vragen,  wat  gelden  moet  als  het  historisch  gegevene. 
Bij  de  wijsbegeerte,  die  eene  bloote  theorie  is  en  niet 
anders  kan  wezen,  kan  de  leiding  niet  berusten.  Toch 
is  zij  daarom  niet  overbodig.  Reeds  in  het  begin  der 
14«  eeuw  kon  men  voor  een  wijsgeerig  probleem  niet 
volstaan  met  religieuse  of  theologische  uitspraken.  De 
bewegende  krachten  die  de  kerk  bij  het  leven  houden 
in  de  geschiedenis,  zyn  evenwel  van  geestelijk-religieusen* 
niet  van  verstandelijk-formeelen  aard. 

Buiten  de  grenzen  der  kerk  is  geen  plaats  vooreene 
theologie,  en  dus  ook  niet  voor  eene  wijsbegeerte  der 
theologie.  Maar  de  kerk  komt  door  elk  van  hare  leden 
dagelijks  in  aanraking   met  de  haar  omringende  we- 
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reld;  het  meest  door  haar  leidende  geesten,  aan  wie 
baar  in  dit  opzicht  zooveel  gelegen  is.  Deze  invloeden 
zijn  niet  te  weren  of  te  bezweren;  ze  kunnen  alleen 
weerstaan  worden,  wanneer  wij  het  opperste  goed  der 
religie  er  tegenover  weten  te  plaatsen.  Een  moeilijke 
taak  voor  de  kerk  in  de  geschiedenis  is  echter,  te  weten 
hoe  zij  tegenover  de  ontwikkeling  der  geschiedenis  zich 
heeft  te  gedragen,  zónder  haar  eigen  bezit,  dus  zich- 
zelve  prijs  te  geven.  Wat  zij  in  de  2«  en  3«  eeuw  heeft 
ondernomen,  toen  zij  de  harmonie  der  chr.  religie  en 
der  helleensche  wijsbegeerte  veronderstelde,  heeft  haar 
eeuwen  lang  geplaatst  aan  de  spits  der  beschaafde  vol- 
ken ;  maar  werd  verouderd  bevonden,  en  moest  nieuw 
ondernomen  worden,  toen  aan  het  einde  der  midden- 
eeuwen uit  de  moderne  natuurwetenschap  en  wijsbe- 
geerte ook  eene  moderne  wereldbeschouwing  begon  op 
te  komen.  Hierdoor  voelden  in  de  18«  eeuw  de  engelsche 
deïsten,  de  fransche  encyclopaedisten  en  de  duitsche 
rationalisten  zich  zoo  sterk.  Zij  begonnen  een  verbit- 
terden strijd  tegen  de  chr.  religie  en  al  wat  met  haar 
in  verband  staat,  omdat  zij  strijdig  was  met  de  moderne 
rede  en  cultuur.  Metterdaad  wilden  zij  alleen  van  de 
moderne  ontwikkeling  gebruik  maken,  ten  einde  hunne 
vijandschap  tegen  de  chr.  religie  te  rechtvaardigen. 
Maar  deze  anti-religieuse  beweging  heeft  een  b^jna  on- 
beperkt gezag  uitgeoefend  over  de  geschiedenis  der 
laatste  twee  eeuwen.  Het  is  haar  gelukt,  tegenover  de 
roomsche  en  de  reformatorisch-protestantsche  kerk  te 
plaatsen  eene  georganiseerde  levensbeschouwing  van 
zuiver  wereldlijken  aard.  Alzoo  heeft  eene  wijsbegeerte 
der  theologie  de  praktische  roeping  om  aan  de  kerk 
te  bieden  het  geheel  van  oriënteerende  kennis,  hetwelk 
zy  noodig  heeft  voor  haar  bestand  in  de  tegenwoordige 
cultuurwereld.  Naar  den  dubbelen  zin,  waarin  men  van 
wijsbegeerte  spreekt,  is  ook  aan  de  wijsbegeerte  der 
theologie  tweeërlei  ongelijksoortig  terrein  aangewezen: 
het  terrein  van  het  bewustzijnsleven  en  het  terrein  van 
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de  wereld-  en  levensleer ;  het  eene  meer  van  concenlri- 
scheu,  en  het  andere  van  peripherischen  aard.  Zij  is 
dus  niet  een  nieuwe  tak  van  theologische  wetenschap; 
maar  zij  is  datgene  wat  de  chr.  theologie  van  den  be- 
ginne en  altijd  gewild  heeft,  naar  den  eisch  en  de  be- 
hoefte van  onzen  tijd. 

(Slot  volgt.)  A.  S.  E.  Talma. 
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Een  merkwaardige  Recensie. 


Elk  archief  y  dit  sta  op  den  voorgrond^ 
moet  op  zijne  eigene  wijze  worden  be- 
handeld .... 

Niet  de  eerste  de  beste  systematicus  — 
en  evenmin  de  eerste  de  beste  historicus  — 
maar  alleen  hij^  die  de  organisatie  van  het 
archief  heeft  bestudeerd^  is  tot  de  or-' 
dening  er  van  bevoegd. 

Handleiding  door  Mrs.  S.  Muller 
Fz.,  J.  A.  Feith  en  R.  Fruin  THAz. 

De  Heer  R.  Fruin  TH.Az.  is  Rijksarchivaris  in  Zee- 
land. Hij  is  lid  van  de  Yereeniging  van  archivarissen 
in  Nederiand  en  ontwierp,  in  haar  opdracht,  met  Mr. 
S.  Muller  en  Mr.  J.  A.  Feith,  een  Handleiding  voor  het 
ordenen  en  beschrijven  van  archieven.  ^)  Ook  is  hij 
redacteur  van  het  NederlandschArchievenblady  in  yrelke 
qualiteit  hij  de  bijdragen  inwacht,  welke  voor  het  tijd- 
schrift bestemd  zijn.  In  kerkelijke  kringen  is  hij  niet 
geheel  onbekend.  Bij  de  lezers  van  de  Stemmen  voor 
Waarheid  en  Vrede  werd  hij  in  Maart  1903  geïntrodu- 
ceerd door  den  Heer  Dr.  6.  J.  van  der  Flier,  destijds 
Voorzitter  van  de  Algemeene  Synode  der  Nederl.  Her- 


1)    Groningen,  Erven  B.  tan  der  Kamp.  1898. 
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vormde  Kerk,   die   hem  ernstig  berispte  over  zgn  on- 
bezonnen optreden  in  de  quaestie  der  kerkelijke  archieven. 

Ook  ik  heb  met  dien  Heer  een  appeltje  te  schillen. 
In  het  laatste  Nr.  van  het  Archievenblad  ^)  gaf  hij  een 
beoordeeling  van  mijn  Register  van  het  archief  der 
Kerkvoogdij  van  de  Nederd.  Hervormde  Gemeente  te  Gro- 
ningen^ 2)  (Jie  een  veroordeeling  is  van  de  indeeling  van 
het  materiaal.  Wanneer  zijn  opvatting  juist  was,  zat 
ik  leelijk  in  de  klem,  niet  alleen  met  de  voeten,  maar 
ook  met  de  handen,  evenals  verleden  jaar  Juni  Mr. 
Fruin,  volgens  het  oordeel  van  Prof.  Blok.  3)  Maar,  ge- 
lukkig, zoover  is  het  nog  niet. 

Mr.  Fruin  richt  zich  inzonderheid  tegen  Afd.  III: 
Handelingen  van  de  Kerkvoogdij.  Ik  nam  in  deze  Afd. 
op,  niet  alleen,  zooals  vanzelf  spreekt,  de  Notulenboeken 
der  Kerkvoogdij,  maar  ook  de  Staat-,  Kas-  en  Brieven- 
boeken, de  Resolutiën boeken  der  Stedelijke  Regeering 
en  de  Notulenboeken  van  de  Kerkmeesters  der  drie 
Kerken.  Mr.  Fruin  acht  deze  combinatie  willekeurig. 
Hij  had  een  scheiding  gewenscbt,  zóó,  dat  de  Staat- en 
Kasboeken  met  de  Rekeningboeken  (Afd.  V)  tot  ééue 
rubriek  waren  vereenigd  en  de  Notulenboeken  van  de 
Kerkmeesters  der  Martini  en  der  Nieuwe  Kerk  (lees: 
Martini,  A  en  Nieuwe  Kerk)  alsmede  de  Resolutiën 
der  Stedeiyke  Regeering  in  afzonderlijke  rubrieken  waren 
samengevat,  terwijl  de  Brievenboeken  dan  in  Afd.  IV 
zouden  behooren.  Mr.  Fruin  had  ook  nog  kunnen  noe- 
men de  Handelingen  van  de  Financieele  Commissie  des 
Kerkeraads  (N^  25,  33).  Intusschen  was  zijn  wensch 
voor  mij  geen  verrassing.  Ik  heb  inderdaad  een  schei- 
ding beproefd,  maar  zij  bleek  onuitvoerbaar  vanwege 
de  gesteldheid   van  het  materiaal.    Om  twee  redenen. 


1)    Dertiende  jaargang,  1901—1906,  3de  Afl.,  bU.  146—149. 
8)    Groningen,  P.  Noordhoff,  1906. 
8)    De  Nederl.  Spectator,  1904,  No.  S6. 
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Vooreerst  omdat  de  Staatboeken,  evenals  de  meeste 
deelen  van  Afdeeling  III,  behalve  den  door  my  geciteerden 
titel,  in  het  midden  of  van  onderen  op  den  rug,  het 
opschrift  hadden,  afgekort  of  voluit,  „Akten  der  Kerk- 
voogdij", „Handelingen  der  Kerkvoogdij' .  ^)  Om  mis- 
verstand te  voorkomen,  moest  ik  hiermede  bij  de  orde- 
ning van  het  materiaal  rekening  houden.  Twee  naast 
of  tegenover  elkander  staande  rubrieken  met  gedeeltelijk 
denzelfden  rugtitel  zou  verwarrend  geweest  zijn.  Ten 
andere  was  een  scheiding  niet  mogelijk,  omdat  zij  niet 
consequent  kon  doorgezet  worden.  Zij  zou  uitvoerbaar 
geweest  zijn,  wanneer  elke  titel  de  preciese  aanduiding 
was  van  den  inhoud  of  wanneer  elk  deel  een  eenheid 
vormde,  maar  dit  is  het  geval  niet.  Van  sommige  deelen 
beantwoordt  de  titel  niet  aan  den  inhoud,  van  anderen 
is  de  inhoud  gemengd.  Mr.  Fruin  had  dit  kunnen  be- 
speuren aan  de  toelichting  onder  de  titels.  Dl.  5  heeft 
instructiën  voor  de  gansche  Voogdijy  maar  ook  extracten 
uit  het  Resolutiênboek  der  Stad  en  notulen  van  de 
Voogden  der  Martini  Kerk.  Dl.  8,  ofschoon  inzonderheid 
betrekking  hebbende  op  de  A  Kerk,  heeft  ook  brieven 
van  de  Stedelijke  Overheid^  van  den  grooten  Kerkeraad 
en  van  de  Financieele  Commissie  aan  Kerkvoogden. 
Dl.  9  reageert  tegen  een  rubriek  „Resolutiën  van  de 
Stedelyke  Regeering'\  want  het  heeft  ook  copieën  van 
besluiten  van  den  grooten  Kerkeraad.  Dl.  11  handelt 
inzonderheid  over  de  A  Kerk,  maar  gaat  boven  haar 
uit  blz.  20—28  (de  instructie  voor  de  Voogden  der 
gasthuizen);  blz.  14,  163,  164  (over  den  preekdienst) ; 
blz.  38,  39,  43  (over  de  kluftverdeeling).  Het  dl.  reageert 
tegen  een  rubriek  „Resolutiën  van  de  Stedelijke  Regee- 
ring''  op  blz.  1,  3—5,  6—7,  8,  10,  17  met  de  besluiten 
van  kerkelijke  en  andere  autoriteiten  en  verklaringen 
van   bgzondere  personen.    Dl.  25  reageert  tegen  elke 


1)  Niet  de  Rekeningboeken.  Dete  sQa  op  den  mg  chronologisch  gemerkt,  waarom  het 
niet  gewenscht  waa,  de  Kaaboeken  b.r..  die  iets  anders  iQn  en  tan  welke  sommigen  orer 
rerschillende  Jaren  loopen,  tnsschen  de  Bekeningboeken  in  te  sehniren. 
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scheiding.  Tegen  een  rubriek  ^^Financieele  Commissie'^ 
want  het  heeft  historische  notitiën  over  de  Martini  en 
A  Kerk;  tegen  een  rubriek  ^^Martini  Kerk'\  want  het 
handelt  ook  over  de  A  Kerk  en  omgekeerd.  De  staten 
en  registers,  vermeld  onder  d,  de  stukken,  vermeld  onder 
e,  zouden  aanleiding  geven  het  dl.  tot  de  Staalboeken 
te  brengen,  maar  hiertegen  reageert  de  rest.  DL  32 
heeft  copieën  van  brieven  der  Financieele  Commissie^ 
maar  ook  instructiën  voor  de  Kerkvoogden  —  toen  nog 
geen  Kerkmeesters  —  der  drie  Kerken.  Dl.  58 — ^93 
maken  een  scheiding  tusschen  de  Handelingen  der  Kerk- 
voogdij èn  de  Brieven  geheel  onmogelijk,  want  destijds 
werden  de  ontvangen  brieven  èn,  uitgezonderd  gedurende 
1874 — 1887,  ook  de  verzonden  brieven  in  de  Notulen 
opgenomen,  waarom  uit  dien  tyd  geen  afzonderlgke 
Brievenboeken  zijn.  Zoo  zou  ik  meer  kunnen  noemen. 
Dat  de  onuitvoerbaarheid  van  afzonderlgke  rubrieken 
„Martini  Kerk"  en  „A  Kerk"  ook  insluit  de  onuitvoer- 
baarheid eener  zelfstandige  rubriek,  „Nieuwe  Kerk", 
spreekt  vanzelf. 

Mr.  Fruin  heeft  in  dit  verband  nog  een  ander  be- 
zwaar. Het  betreft  de  omschrijving  (lees:  titel)  der 
nummers.  „Zoo  heet",  zegt  hij,  „b.v.  een  deel  „Resolu- 
tiënboek,  1670—1809";  uit  de  toeUchting  blijkt,  dat  het 
copieën  van  brieven  uit  het  Resolutiënboek  der  stad 
Groningen  bevat.  Een  ander  deel  heet  kortweg:  „Re- 
solutiën,  1678—1811";  het  bevat  copieën  van  resolutiën 
der  Stedelijke  Regeering,  gelijk  eene  (lees:  de)  noot 
zegt.  Deze  onjuiste  betiteling  der  deelen  wordt  mislei- 
dend, waar  (lees:  nu)  zij  in  eene  (lees:  de)  afdeeling 
„Handelingen  der  Kerkvoogdij"  zijn  opgenomen.  Eene 
andere  beschrijving  (lees:  titel),  die  niet  eens  nader 
toegelicht  wordt,  luidt  kort  en  krachtig:  Qrosseni 
1785—1821". 

Toen  ik  dit  las,  kon  ik  mijne  oogen  nauwelijks  ge- 
looven.    De  Heer  Fruin  zal  toch  wel  begrijpen,  dat  de 
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titels  niet  van  mij  zijn.  Ik  heb  bet  archief  niet  gemaakt 
maar  alleen  geordend.  Ik  vond  de  deelen,  bijna  alle 
gebonden,  met,  boven  aan  den  rand,  geschreven  of 
gedrukt,  de  titels,  zooals  ik  die  registreerde.  Zijn  die 
titels  onjuist,  dan  komt  dit  voor  rekening  van  vorige 
generatiën,  niet  van  mij.  De  titels  veranderen,  mocht 
niet,  ook  met  het  oog  op  de  verwijzingen  naar  den 
inhoud  der  deelen  in  de  notulen.  Maar  in  geen  geval 
kan  Mr.  Fruin  beweren  dat  deze  onjuiste  betiteling 
„misleidend"  is,  nu  in  de  Afd.  „Handelingen  der  Kerk- 
voogdif^  deelen  zijn  opgenomen,  welke  copieën  van 
resolutiën  der  Stedelijke  Regeering  bevatten.  De  re- 
solutiën  tocfr  loopen  over  gemeentelijke  aangelegen- 
heden, zijn  bestemd  voor  Kerkvoogden  en  betreffen 
hunne  handelingen;  anders  zouden  zij  in  dit  milieu 
niet  behooren  en  met  andere  stukken  aan  Burgemeester 
en  Wethouders  van  Groningen  zijn  teruggezonden.  Van 
die  z.g.  misleiding  neem  ik  dus  de  verantwoordelgkheid 
over.  Erger  is  dat  Mr.  Fruin  zelf  zijne  lezers  in  dwaal- 
sporen brengt  door  zijn  verregaand  slordig  citeeren. 
Immers  of  hij  citeert  van  mijne  aanteekeningen  de 
helft  en  laat  weg  waarop  het  aankomt ;  öf  hij  citeert 
mijn  aanteekening  in  het  geheel  niet,  zeggende  dat  zij 
ontbreekt;  öf  hij  citeert  het  materiaal  volledig,  maar 
verkeerd. 

Mr.  Fruin  citeert  van  mijne  aanteekeningen^  de  helft. 
Het  eerste,  door  hem  bedoelde  deel  (N^  7),  Resolutiën, 
1670—1809,  bevat  inderdaad  copieën  van  brieven  uit 
het  Resolutiênboek  der  Stad  Groningen,  maar,  zooals 
ik  er  uitdrukkelijk  bijvoegde,  „betreffende  de  Martini 
Kerk",  waarom  ook  op  de  voorzijde  van  den  band 
staat  „Resolutieboek  voor  Martini-Kerk  .  .  .  ."  Van 
het  tweede,  door  hem  genoemde  deel  (N*.  9),  Resolutiën, 
1678 — 1811,  beweert  Mr.  Fruin  alleen,  dat  het  copieën 
van  resolutiën  der  Stedelijke  Regeering  bevat,  terwijl 
ik  in  de  aanteekening  schreef,  dat  het  ook  heeft  copieën 
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van  besluiten  van  den  groeten  Kerkeraad ;  instructiën 
voor  de  Voogden,  de  voorzangers  en  voorlezers. 

Mr.  Fruin  citeert  mijn  aanteekening  in  het  geheel 
niety  zeggende  dat  zij  ontbreekt.  „Eene  andere  beschrij- 
ving" (lees:  titel),  zegt  hg,  „diö  niet  eens  nader  toe- 
gelicht wordt,  1)  luidt  kort  en  krachtig :  Grossen, 
1785—1824".  Echter  heeft  de  titel  deze  toelichting: 
„276  blz.,  waarvan  86  beschreven.  De  volgorde  der 
grossen  is  niet  chronologisch". 

Mr.  Fruin  citeert  het  materiaal  volledig,  maar  ver- 
keerd.  Ik  noemde  de  Handschriften  in  chronologische 
orde  aldus  :  1.  Aanteekeningen  van  ontvangst  en  uitgaaf 
betreffende  de  Martini  Kerk,  1426—1531 ;  2.  „Anwijsinge 
van  Solwerder  capellen  goederen",  1560—1567 ;  3.  Boek 
van  ontvangst  en  uitgaaf  van  de  goederen  van  Sint 
Walburgs  Kerk,  1609 — 1616 ;  4.  Boek  van  ontvangst  en 
uitgaaf  van  de  goederen  van  Sint  Walburgs  Kerk,  1636 
en  1637.  Mr.  Fruin  schrijft :  „de  Handschriften  bestaan 
uit  vier  stuks :  eene  „  Anwysinge  van  Solwerder  capellen 
goederen",  twee  boeken  van  ontvangst  en  uitgaaf  van 
de  goederen  der  St.  Walburgskerk  en  een  register 
met  aanteekeningen  van  soortgelijken  aard  betreffende 
de  Martinikerk".  De  vergissing  is  openbaar.  Mr.  Fruin 
citeert  eerst  N\  2,  daarna  N"*.  3  en  4,  eindelijk  N^  1. 
M.  a.  w.  hij  eindigt,  waarmede  hij  had  moeten  beginnen. 

Kenmerkend  voor  den  redeneertrant  van  Mr.  Fruin 
is  het  slot  van  het  opstel,  ongeveer  |  van  het  geheel. 
Het  gaat  eigenlijk  buiten  het  Register  om  en  wordt 
ingeleid  —  Mr.  Fruin  is  ook  humorist  —  als  „eene 
kostelijke  verrassing".  De  verrassing  zal  hierin  bestaan, 
dat  ik  in  het  Voorbericht  geen  melding  maak  van  de 
charters  in  het  Rijksarchief  en  hierdoor  den  indruk 
geef,  dat,  bij  het  begin  van  mijn  arbeid,  geen  deel  van 
de  verzameling  in  het  Rijksarchief  was  en  dat  thans  het 

1)    Ik  cnnireer. 
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gansche  archief  in  de  Martini  Kerk  is,  terwijl  reeds 
uit  een  noot  blz.  1  blijkt,  dat  enkele  deelen  en  bijna 
alle  charters  in  bruikleen  zyn  afgestaan  aan  het 
Rijksarchief  alhier,  waar  zij  nog  altijd  schijnen  te  be- 
rusten. Die  bekentenis  (lees  verklaring)  —  n.1.  dat 
een  deel  der  charters  in  het  Rijksarchief  is  — •  zou  mij, 
den  voorstander  van  eigen  bewaring  en  tegenstander 
van  een  bewaargeving  bij  het  Rijksarchief,  in  het  Voor- 
bericht te  zwaar  zijn  gevallen ! 

Onnoozeler  kan  het  niet !  In  het  Voorbericht  zou  die 
verklaring  mij  te  zwaar  zijn  gevallen,  maar  niet  de 
volgende  blz.  1,  noch  blz.  57,  waar  ik  ze  uitdruk- 
kelijk herhaal.  Hier  zwijgt  de  Rede  glimlachend  stil. 
De  gansche  veronderstelling  wordt  trouwens  door  de 
openbare  waarheid  wedersproken.  In  het  Voorbericht 
handelde  ik  alleen  en  uitsluitend  over  hetgeen  ik  zelf 
verzameld  heb,  over  „de  zwervers" ;  niet  over  hetgeen 
een  vaste  plek  in  het  Rijksarchief  had  gevonden.  De 
afstand  aan  het  Rijksarchief  viel  mij  zóó  weinig  zwaar, 
dat  ik,  zoolang  ik  de  eer  heb  Kerkvoogd  te  zijn,  d.  i. 
van  af  1889,  nooit  ééne  poging  in  het  college  gedaan 
heb  om  de  charters  terug  te  nemen ;  voor  zoover  ik 
weet,  is  er  zelfs  nooit  over  gesproken !  Echter  loopt 
zelfs  deze  onbeduidende  opmerking  van  Mr.  Fruin  weder 
uit  in  een  onjuiste  voorstelling.  De  charters  schijnen 
nog*  altijd  in  het  Rijksarchief  te  berusten,  zegt  Mr. 
Fruin,  niettegenstaande  ik  blz.  1  noteerde :  „De  HSS.  en 
charters,  welke  met  een  *  zijn  aangeduid,  zijn  door  Kerk- 
voogden,  onder  behoorlijken   inventaris,   in   bruikleen 

afgestaan  aan  het  Rijksarchief  te  Groningen De 

IQsten  berusten  in  W.  50".  En  nog  eens  blz.  57  bij 
N^  50 :  „In  dit  dl.  liggen  de  lijsten  der  charters,  welke 
door  Kerkvoogden  in  bruikleen  zijn  afgestaan  aan  het 
Rijksaichief  te  Groningen".  Kan  het  duidelijker  ?  In- 
derdaad is  de  z.g.  kosteiyke  verrassing  van  mij  niets 
anders  dan  een  dubbele  vergissing  van  Mr.  Fruin. 
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Ik  kan  bier  eindigei;!.  Meer  heeft  Mr.  Fruin  niet 
ingebracht  Hoe  hoog  is  z\jn  toon  en  hoe  kinderlijk 
zwak  is  zijn  stijl!  Hoe  wordt  het  taalgevoel  geschokt 
door  dat  gehaspel  met  de  woorden  „omschrijving",  „be- 
schrijving", „betiteling",  „titel";  met  het  bepalend  en 
onbepalend  Udwoord;  door  het  gebruik  van  verkeerde 
woorden;  door  den  primitieven  zin  bouw  (waar  —  daar)! 
Ik  zal  niet  trachten  een  verklaring  van  het  stukje  te 
geven.  Dienaangaande  heb  ik  alleen  te  herinneren,  dat 
Mr.  Fruin,  volgens  zijne  eigen  woorden,  reeds  in  het 
begin  van  zijn  schrijven  in  een  staat  van  „verbijstering" 
verkeerde,  en  dat,  blijkens  den  vorm  en  den  inhoud  van 
het  opstel,  die  bedenkelijke  toestand  hem  tot  het  einde 
is  bygebleven. 

Groningen,  Januari  1905.  C.  H.  van  Rhijn. 
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De  vruchten,  die  de  beoefening  van  de 

geschiedenis  der  godsdiensten  oplevert  voor  de 

studie  van  het  Nieuwe  Testament.  ^) 


De  vraag  naar  den  oorsprong  der  dingen  heeft  het 
liefst  en  het  meest  ernstig  denkende  geesten  bezig  ge- 
houden, wat  getuigt  voor  den  wijsgeerigen  aanleg  van 
den  mensch.  Wij  zijn  niet  tevreden,  dat  wij  een  ver- 
schgnsel  weten  te  omschrijven  en  te  bepalen,  maar  wij 
willen  ook  weten,  hoe  het  geworden  is  tot  datgene  wat 
het  is.  Wij  willen  niet  alleen  de  rivier  kennen  in 
haren  loop  en  de  scboone  landouwen  en  valleien  tee- 
kenen, waar  zij  doortrekt,  maar  wij  willen  ook  haren 
oorsprong  kennen,  de  juiste  plaats,  waar  z^j  vandaan 
komt.  Ons  kan  niet  voldoen  eene  atomistische  be- 
schouwing van  de  geschiedenis,  eene  eenvoudige  be- 
schrijving van  personen  en  toestanden  na  en  naast 
elkander,  eene  geschiedenis  van  alleen  in  het  oog  sprin- 
gende feiten.  Wij  verlangen  eene  organische  geschied- 
beschouvnng.  Wij  willen  het  leven  der  volken  ver- 
staan, ook  het  intieme,  verborgene,  sociale  leven  en  dat 
leven  verklaren  o.  a.  uit  het  leven,  het  denken  en  stre- 
ven van  voorgaande  geslachten.  Ons  leven  der  bescha- 
ving moet  verklaard   worden  uit  factoren,   die  thans 


1)    Rede,  door  mQ  oitgetproken  bQ  gelegenheid  yvx  den  MOen  Diee  NaUUe  der  Utrechtsehe 
Hoogeecbool  op  97  Manrt  1906. 
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hunnen  invloed  doen  gelden,  maar  ook  uit  die  van 
vroegere  generaties.  Op  het  godsdienstig  leven  toege- 
past, beteekent  dit,  dat  de  theoloog  meer  dan  vroeger 
zijne  aandacht  wijdt  aan  het  intieme,  geestelijke  leven 
der  gemeente,  aan  wat  wij  de  vroomheid  zouden  kun- 
nen noemen. 

Wortelt  niet  de  Theologie  in  het  leven  der  gemeente 
en  is  zij  niet  de  reflex  van  wat  daar  omgaat?  De 
historiebeschouwing  van  den  theoloog  heeft  onwille- 
keurig den  invloed  der  algemeene  geschied  beschouwing 
ondervonden  en  ondervindt  dien  nog  dagelijks. 

De  vakken,  welke  ik  de  eer  heb  aan  deze  Universiteit 
te  doceeren,  Exegese  van  de  Boeken  des  N.  V.  en  oud- 
christelijke letterkunde,  kunnen  in  de  Encyclopaedie 
der  Christelijke  Theologie  wel  tot  eene  afzonderlijke 
rubriek  gebracht  worden,  de  zg.  litterarische  Theologie, 
maar  zij  houden  toch  voeling  met  de  zg.  historische 
Theologie.  Een  exegeet,  die  zijne  taak  wel  verstaat, 
gaat  niet  op  in  Grammatica  en  Tekstkritiek,  maar  wil 
ook  het  gelezene  historisch  goed  begrijpen,  den  histo- 
rischen  achtergrond  en  het  historisch  milieu  van  het 
gelezene  grondig  verstaan.  Zoo  komt  er  leven  en  be- 
zieling in  datgene,  wat  hij  behandelt.  Ook  wij,  exegeten 
en  critici,  hebben  dus  den  invloed  van  de  algemeene 
strooming  des  tijds  ondervonden  en  moeten  voorzeker 
daarmede  rekening  houden.  Wie  acht  geeft  op  de 
teekenen  der  tijden,  weet,  dat  de  tijdgeest  niet  bijzonder 
gunstig  gestemd  is  voor  zuivere  exegese  en  kritische 
studiën.  Omdat  exegeten  en  critici  van  het  N.  T.  bij 
hunne  studie  wel  eens  vergeten  hebben,  dat  tekstkri- 
tiek, exegese  en  Inleidingswetenschap,  hoe  interessant 
ook,  nooit  haar  doel  in  zichzelven  hebben,  maar  altoos 
voorstudiën  moeten  zijn  voor  een  hooger  doel,  de  his- 
torie van  het  oudste  Christendom;  het  leven,  de  ge- 
dachten van  de  oudste  Christenen  te  leeren  verstaan,  van 
de  leiders  en  van  het  volk,  van  apostelen  en  profeten, 
maar    ook    van    de    schare,    die    de    wet   niet  kent, 
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heeft  de  reactie  na  de  actie  zich  niet  laten  wachten  en 
worden  deze  studiën  thans  door  velen  verwaarloosd. 
Het  goed  recht  van  deze  studiën  te  bepleiten,  ligt  thans 
niet  in  mijne  bedoeling.  Het  is  meermalen  ook  van 
deze  plaats  goed  gedaan,  en  eigenlijk  twyfelt  niemand 
in  dezen  kring  aan  de  noodzakelijkheid  van  dergelyke 
onderzoekingen.  Liever  wil  ik  uwe  aandacht  bepalen 
bij  een  streven,  dat  zich  thans  openbaart,  om,  wanneer 
men  het  ontstaan  van  voorstellingen,  gebruiken  en 
zeden  der  oudste  Christenen  wil  verklaren,  daarbij  de 
hulp  van  de  geschiedenis  der  godsdiensten  in  te  roepen. 
Wij  hebben  dus  eene  nieuwe  verklaringsmethode  voor 
het  ontstaan  van  vele  voorstellingen  van  het  oudste 
Christendom,  eene  nieuwe  werkmethode  bij  de  beoefe- 
ning van  het  N.  T. 

Geheel  de  beschaafde  wereld  is  vervuld  geweest  van 
den  bekenden  Babel-Bibelstrijd.  Voorstellingen  van  het 
Oude  Testament,  verhalen  van  de  schepping  en  den 
zondvloed,  wetten  en  gebruiken,  angelologie  en  demo- 
nologie,  benevens  eschatologische  voorstellingen  moesten 
uit  de  Theologie  van  de  omliggende  volken,  bepaald 
van  Babel  en  Perzië,  of  ook  wel  uit  Egypte  verklaard 
worden.  Geheel  nieuw  was  deze  gedachte  ons  niet. 
Op  bepaalde  resultaten  van  deze  studiën  had  men  reeds 
vóór  jaren  kunnen  w\jzen,  maar  er  werd  nu  meer  de 
aandacht  op  gevestigd  dan  anders  en  het  groote  pu- 
bliek nam  er  meer  notitie  van.  Welnu,  diezelfde  ver- 
klaringsmethode past  men  thans  op  het  N.  T.  toe,  zoo- 
wel bij  de  verklaring  van  vele  verhalen  uit  het  loven 
van  Jezus  als  bij  de  Brieven  en  de  Apocalypse  van 
Johannes.  Men  noemt  dat  in  Duitschland  de  „religions- 
geschichtliche  Methode".  In  het  Nederlandsch  weet  ik 
daarvoor  geen  adaequate  uitdrukking  te  vinden,  maar 
ik  zou  het  aldus  willen  formuleeren :  „De  vruchten,  die 
de  beoefening  van  de  geschiedenis  der  godsdiensten 
oplevert  voor  de  studie  van  het  Nieuwe  Testament". 
Wanneer  zelfs  het  Christelijk   dogma  niet  alleen  uit 

nua.  SMUn  1905.  8 
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Oud-Testamentische  voorstellingen,  uit  de  individualiteit 
van  uitnemende  Christen-denkers,  uit  den  invloed  van 
het  leven  der  Christelijke  gemeente,  maar  ook  uit  niet 
bepaald  Israëlitische  of  Christelijke  gedachten,  bijzonder 
uit  de  inwerking  van  de  Helleensche  wijsbegeerte  ver- 
klaard moet  worden,  hoeveel  te  gemakkelijker  past  men 
dan  deze  methode  b\j  de  Nieuw-Testamentische  ver- 
halen toe.  Men  kan  hierbg  op  tal  van  analogieën  wyzen 
uit  de  gewone,  niet  gewijde  litteratuur.  Het  is  een 
bekend  feit,  dat  vele  verhalen  en  sagen,  die  in  de  Mid- 
deleeuwen in  Europa  in  zwang  waren,  uit  Indische 
invloeden  moeten  worden  geëxpliceerd.  Het  Christelijk 
verhaal  van  Barlaam  en  Josaphat  is  van  Indischen  huize. 
Bewust  of  onbewust  werkte  het  Oosten  op  het  Westen 
in  en  nam  het  Westen  veel  van  het  Oosten  over,  wat 
zgnen  invloed  tot  op  den  huldigen  dag  doet  gevoelen. 
Deze  zg.  „religionsgeschichtliche  Methode"  was  ons, 
beoefenaars  van  het  N.  T.,  niet  geheel  vreemd,  gelijk 
er  trouwens  weinig  nieuws  onder  de  zon  is.  Vooreerst 
werd  zg  reeds  sedert  geruimen  tgd  op  de  Apocalypse 
van  Johannes  toegepast.  Ik  voeg  er  dadelijk  bij:  met 
vrucht.  Maar  ook  b\j  het  geheele  N.  T.  was  zg  reeds 
ter  sprake  gebracht  in  den  t\jd  van  het  Rationalisme 
op  het  eind  der  48«  eeuw,  dat  gaarne  op  parallele  ver- 
halen uit  de  oudheid  wees,  om  de  Christ^lgke  geloofs- 
waarheid daardoor  als  verstandig,  „vemunftmassig"  aan 
te  wijzen  en  de  Theologie  als  de  zg.  liberale  Theologie 
voor  te  stellen.  Ja!  ik  mag  nog  verder  gaan.  Reeds 
een  der  oudste  Christelijke  apologeten,  Justinus  Martyr, 
straks  door  andere  gel\jkgezinden  gevolgd,  wees,  om 
voor  de  heidenen  de  Christelijke  waarheid  aannemelijk 
te  maken,  op  de  analogie  bv.  van  Jezus'  geboorte  met 
die  van  helden  en  godenzonen,  en  stelde  daarmede  fei- 
telijk de  verhalen  dienaangaande  op  ééne  l\jn.  Vonden 
deze  apologeten  bg  andere  godsdiensten,  b.v.  in  den 
zoozeer  verbreiden  Mitbrasdienst,  gewoonten  en  voor- 
stellingen, die  aan  den  Christelgken  doop  en  het  avond- 
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maal  herinnerden,  dan  verklaarden  zij  die  uit  den  in- 
vloed van  demonen,  die  door  de  analoge  heidenscbe 
voorstellingen  de  goede  Christenen  wilden  verschalken, 
en  van  het  geloof  afkeerig  maken.  Natuurlijk  is  dit 
geen  v^etenschappelijke  verklaring,  maar  ik  noem  het 
alleen  om  u  te  doen  zien,  dat  men  reeds  in  de  eerste 
eeuwen  onzer  jaartelling  voor  dergelijke  analogieën  of 
parallelen  oog  en  hart  had.  Trouwens  heel  groote  ver- 
dienste was  dit  niet.  De  heidenen  zelven  zullen  er  op 
hebben  gewezen.  Van  Celsus,  den  bestrijder  der  Chris- 
tenen, is  dit  bekend. 

Tot  eene  geleidelijke  en  ordelijke  behandeling  van  ons 
onderwerp  wil  ik  u  eerst  op  eenige  vaststaande  punten 
wijzen,  waar  verschil  van  gevoelen  niet  of  althans  weinig 
gevonden  wordt.  Glimlacht  niet  over  die  z.g.  vast- 
staande punten  bij  het  groot  verschil  van  gevoelen,  dat 
onder  theologen  over  het  oudste  Christendom  bestaat 
Ik  mag  u  dadelyk  geruststellen  en  u  er  op  wijzen,  dat 
ik  hier  een  terrein  betreed,  dat  tot  de  zg.  neutrale  zone 
behoort.  Zoowel  theologen  der  rechter-  als  der  linker- 
zijde kunnen  hier  zooals  op  zoo  menig  terrein  elkander 
rustig  ontmoeten  en  elkander  helpen.  Aan  de  nieuwe  R.  C. 
theologische  faculteit  te  Straatsburg  was  de  eerste  theo- 
logische promotie  op  een  onderwerp,  aan  den  kring  mijner 
tegenwoordige  beschouwingen  ontleend.  Ook  zelfs  zij,  die 
in  strijd  met  mijn  gevoelen  eene  zeer  strenge  inspiratie- 
theorie op  den  Bybel  toepassen,  zooals  de  oude  Joden 
dat  deden  op  het  Oude  Testament  en  de  volgelingen 
van  Mohammed  op  den  Koran,  kunnen  van  de  resul- 
taten dezer  studiën  gebruik  maken.  Dat  de  vorm  der 
godsopenbaring  zich  aan  bestaande  vormen  aansluit,  is 
eigenlgk  iets,  dat  vanzelf  spreekt.  Maar  ook  de  grens- 
Ign  tusschen  de  zg.  profane  en  de  gewijde  wetenschap 
wordt  niet  zoo  scherp  getrokken,  als  men  wel  eens 
meent,  alsof  aan  de  ééne  z\jde  louter  licht,  aan  de 
andere  zgde  louter  duisternis  te  vinden  zou  zijn.  Wie 
het  zoo   voorstelt  —  en  onze  tgd  houdt  van  scherpe 
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tegenstellingen  —  maakt  van  de  kwestie  eene  karika- 
tuur. Ook  een  goed  Gereformeerd  theoloog  gelooft  aan 
bet  bestaan  van  den  zg.  Xóyog  antquanxóg^  of  wat  men 
in  de  taal  der  Dogmatiek  noemt  de  gemeene  gratie* 
Dit  is  ook  de  zinrijke  gedachte  van  eene  voorstelling 
der  Christelijke  oudheid,  dat  wanneer  Christus  neder- 
daalt in  de  Sjeool  overeenkomstig  de  bekende  leer  van 
den  descensus  ad  inferos,  niet  alleen  de  aartsvaders, 
maar  ook  Plato  en  andere  uitnemende  wQsgeeren  den 
Heer  tegemoetgaan  en  hunne  blijdschap  uitspreken  over 
zijne  verschijning.  De  waarheid,  waar  zij  ook  gevonden 
wordt,  is  uit  God.    Anima  naturaliter  Christiana. 

Tot  de  vaststaande  punten  reken  ik  de  volgende: 
Het  evangelie  van  Johannes  begint  met  den  schoenen 
aanhef,  klassiek  van  inhoud  en  sober  van  vorm:  „In 
den  beginne  was  het  Woord  en  het  Woord  was  bij 
God  en  God  was  het  Woord.  Dit  was  in  den  beginne 
by  God.  Alles  is  er  door  geworden,  en  zonder  dat  werd 
niets  wat  geworden  is.  Daarin  was  leven  en  het  leven 
was  het  licht  der  menschen.  En  het  licht  schijnt  in  de 
duisternis  en  de  duisternis  heeft  het  niet  overmocht." 
Wg  hebben  hier  de  bekende  Logosleer,  in  den  proloog 
van  het  vierde  evangelie  ontwikkeld,  die  ik  houd  voor 
het  thema  van  het  geheele  evangelie.  Dit  thema  is 
samengevat  in  het  overbekende:  „En  het  Woord  is 
vleesch  geworden  en  heeft  onder  ons  gewoond,  en  wij 
hebben  z\ine  beerlijkheid  aanschouwd,  eene  heerlijkheid 
als  des  Eengeborenen  van  den  Vader,  vol  van  genade 
en  waarheid."  Deze  Logosleer  is  ontleend  aan  de  Logos- 
leer van  Philo,  den  bekenden  Hellenist.  Al  was  deze 
philosoof  een  Jood,  diens  speculatie  is  toch  niet  onmid- 
dellgk  ontleend  aan  het  Oude  Testament,  gelijk  het  Oude 
Testament  in  zijn  geheel  wel  spreuken  van  levenswysheid, 
Chokma-litteratuur,  maar  geen  eigenlijk  gezegde  philo- 
sophie  bevat.  Hier  bouwde  Philo  op  Plato  voort.  De 
lèyog  roijTiKóg  van  Philo  is  de  i8i«  Ümp  van  den  be- 
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kenden  Griekscben  wysgeer.  De  openbaring  Gods  is  de 
Logos,  de  belichaming  van  de  gedachten  Gods.  God, 
inzoover  Hij  zich  openbaart,  heet  Logos.  De  Logos 
evenwel,  inzoover  Hij  God  openbaart,  heet  God.  Al 
erken  ik  het  groot  verschil  in  Logosleer  tusschen  Philo 
en  Johannes,  een  verschil,  dat  samenhangt  met  het 
verschillend  Godsbegrip  van  beiden  — ,  dat  de  schrg ver 
van  het  vierde  evangelie  met  eenen  voorbijgang  van 
circa  500  jaren  van  godsdienstige  ontwikkeling  den  naam 
Logos  onmiddellijk  aan  het  Oude  Testament  ontleend  zou 
hebben,  Igkt  mij  zeer  ouwaarschijnlgk.  Het  vierde  evan- 
gelie toont  op  verschillende  punten,  o.  a.  in  z\jne  bekende 
tegenstellingen  van  vleesch  en  geest,  licht  en  duister- 
nis, van  boven  en  van  beneden  zijn,  aansluiting  aan 
het  Alexandrynsche  Hellenisme.  Ik  begrijp  wezenlijk 
niet,  niet  alleen  welke  wetenschappelijke,  maar  ook 
welke  godsdienstige  bezwaren  zouden  kunnen  bestaan 
tegen  de  hypothese,  dat  de  evangelist  voor  den  vorm 
van  zijn  evangelie,  dat  door  zijnen  geheelen  bouw  be- 
stemd scheen  voor  geestelijk  hoog  staande  en  ontwikkelde 
lezers,  ter  school  ging  bij  Philo. 

Den  invloed  van  dat  Hellenisme  bespeur  ik  ook  bg 
Paulus,  zoowel  in  zijne  psychologie,  z^jne  beschouwing 
van  vleesch  en  geest,  als  in  zijne  allegorische  interpre- 
tatie van  het  Oude  Testament,  die  Joden  en  Christenen 
tegader  van  de  oude  Grieken  hadden  ovei^enomen,  die  de 
bg  Homerus  en  Hesiodus  aanstootelijke  verhalen  be- 
treffende de  goden  voor  den  f^meenen  man  aannemelijk 
vrilden  maken.  Maar  een  ander  vaststaand  punt,  waar 
vreemde  invloeden  op  de  schrijvers  des  N.  V.  hebben 
ingewerkt,  vind  ik  in  de  w^ze  van  uitdrukking,  welke 
Paulus  aan  de  taal  der  mysteriën  heeft  ontleend.  Gy 
weet,  dat  de  ouden,  niet  alleen  de  Grieken,  maar  ook 
de  stichters  van  het  Mithriacisme  en  zooveel  anderen 
onderscheid  maakten  in  het  godsdienstig  onderricht  tus- 
schen esoterici  en  exoterici,  ingewijden  en  niet-ingewijden. 
Naast  de  kennis,  die  onder  het  bereik  viel  van  de 
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oningewgden  of  de  groote  volksmenigte,  was  er  ook  eene 
kennis  voor  de  dieper  ingeleiden  of  ingewijden,  die  toege- 
laten werden  tot  de  heilige  mysteriën,  waartoe  somtijds 
verschillende  graden  van  kennis  vereischt  werden. 

Men  had  er  een  duister  voorgevoel  van,  of  zag  dui- 
delijk in,  dat  de  verhalen  betreffende  goden  en  godinnen 
geen  zuivere  realiteit,  maar  dikwerf  oorspronkelijke 
mythen  waren  van  zon,  maan  en  sterren,  die  als  goden 
voorgesteld  werden.  Zucht  naar  mystieke  contemplatie 
kwam  als  een  andere  factor  bij  den  drang  naar  dege- 
lijke en  juiste  kennis.  In  de  plechtige  stilte  van  bet 
avonduur,  was  de  mensch,  afgezonderd  van  de  groote 
menigte,  voorbereid,  om  de  godheid  in  zalige  zielsver- 
rukking te  ontmoeten.  Vooral  in  de  mysteriën  van  den 
lateren  dienst  van  Mithras,  maar  ook  vroeger,  hadden 
reinigingen  of  lustrationes  plaats,  zat  men  aan  eenen 
gemeenschappelijken  disch  aan  en  gebruikte  brood  en 
w\jn  gelijk  bg  het  avondmaal.  Paulus  nam  geen  on- 
derscheid aan  bij  de  Christenen  als  tusschen  ingewijden 
en  niet  ingewijden,  maar  wel  sprak  ook  hij  van  mysteriën, 
die  verborgen  waren  geweest,  totdat  het  licht  der  God- 
delijke openbaring  daarop  geschenen  had.  De  heilsraad 
Gods  tot  redding  van  de  heidenen  en  de  tijdelijke  ver- 
werping van  Israël  waren  hem  een  mysterie,  gelijk  ook 
de  persoon  van  Christus  zelven.  Hij  kende  ook  eene 
wijsheid,  eene  oofpia  en  wel  voor  de  Wiéioi,  de  volwas- 
senen, niet  voor  de  pijmoi,  eene  wijsheid  niet  van  deze 
eeuw.  Niet  door  het  onderscheid  van  verstandelijke 
ontwikkeling  en  beschaving,  maar  door  het  verschil  in 
geestelijke  ontwikkeling  en  ervaring,  was  het  gewettigd 
van  eene  verborgenheid  te  spreken.  Voor  de  kinderen 
was  de  melk  en  voor  de  volwassenen  of  riAéioi  de  vaste 
spijze.  Alle  kinderen  evenwel  konden  volwassenen  wor- 
den. Sprak  men  bij  de  Grieken  van  een  aqfgaylg  of 
zegel,  waardoor  eene  heilige  plechtigheid  aangeduid 
werd,  die  men  als  een  merk- of  waarteeken  beschouwde, 
dat   men  tot  de   gemeenschap  met  de  godheid  toege- 
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laten  was,  Paulus  spreekt  ook  van  den  doop  als  van 
een  oipgayig  en  van  aipgaylZup.  Men  bleef  in  de  oud- 
christelijke letterkunde  op  dezelfde  lijn,  als  men  den 
doop  niet  alleen  als  een  oipgaylg,  maar  ook  als  een 
quouaiiig  of  verlichting  beschouwde. 

Het  meest  vaste  punt  evenwel,  waar  men  vreemde 
invloeden  op  de  Christelijke  gedachte  op  kan  merken, 
zgn  de  eschatologische  voorstellingen.  Eigenaardig  is, 
dat  vele  volken  —  ik  denk  b.v,  aan  Babyloniers,  Perzen, 
Egyptenaren,  Joden  en  Christenen  —  in  hunne  voor- 
stellingen aangaande  het  begin  en  het  einde  der  dingen 
geiyksoortige  of  verwante  gedachten  hebben  uitgespro- 
ken en  veel  van  elkander  hebben  overgenomen.  Wie 
.  denkt  niet  aan  de  kosmogonieën  der  oude  volken,  aan 
de  zond  vloed  verhalen  van  Israël  en  Babel?  Wie  denkt 
niet,  om  tot  m^jn  onderwerp  terug  te  keeren,  aan  de 
Apocalyptiek?  De  Apocalyptiek  tracht  de  verborgen- 
heden  van  de  toekomst  te  ontsluieren  bij  het  hoogere 
licht,  dat  de  ziener,  die  in  ecstase  of  geestvervoering 
spreekt,  meent  te  zien.  Zijn  geestesoog  wordt  geopend, 
zoodat  hij  ziet  wat  een  ander  niet  ziet.  Hij  hoort  wat 
een  ander  niet  hoort.  Vermanend,  maar  vooral  ver- 
troostend klinkt  zijne  stem.  In  tijden  van  druk  en  smaad, 
van  vervolging  en  hoon  wordt  de  Apocalyptiek  geboren 
en  de  blik  gevestigd  op  de  heerlijke  toekomst,  die 
aanstaande  is,  wanneer  het  licht  het  winnen  zal  van 
de  duisternis,  het  recht  van  het  onrecht  en  God  alle 
tranen  van  de  oogen  af  zal  wisschen.  De  Paradys-toe- 
stand  wordt  dan  herboren  en  de  gulden  eeuw  breekt 
aan.  Dikwerf  treedt  de  apocalypticus  op  in  den  persoon 
van  eenen  man  uit  de  grijze  oudheid,  dien  h\j  sprekend 
invoert.  Hij  beschouwt  de  geschiedenis  bij  het  licht  van 
zijnen  tijd,  levert  retrospectieve  profetie,  om  daaraan 
vast  te  knoopen  vermaningen  voor  zynen  tijd.  Eigen- 
aardig is,  dat  de  apocalypticus  meer  schrijver  dan 
ziener  is  en  hij  werkt  met  oude  gegevens  of  oud  ma- 
teriaal. Scheppers  van  nieuwe  vormen  zijn  de  apoca- 
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lyptici  niet,  maar  zij  drukken  nieuwe  gedachten  in  oude 
vormen  uit.  Werkt  de  apocalypticus  met  oude  gegevens, 
dan  spreekt  bet  vanzelf,  dat  bij  in  de  keus  van  zijn 
materiaal  niet  al  te  kieskeurig  is,  en  zoowel  gewijde  als 
ongewijde  voorstellingen  daarvoor  bezigt,  mits  zij  be- 
vorderlyk  kunnen  zijn  aan  zijn  streven  en  voedsel  geven 
aan  zijne  pbantasie. 

Volgens  de  Apocalypse  van  Johannes  was  de  ziener 
op  bet  eiland,  genaamd  Patmos,  om  bet  woord  Gods 
en  bet  getuigenis  van  Jezus.  Hij  biedt  aan  de  zeven 
Klein-Aziatiscbe  gemeenten  den  vredegroet  van  Hem, 
die  is  en  was  en  komt,  d.  i.  van  den  eeuwigen,  zicb- 
zelven  gelijk  blijvenden  God  en  van  de  zeven  geesten 
voor  Zijnen  troon.  Hij  aanscbouwt  in  beilige  zinsver- 
rukking, in  visionairen  toestand  den  Messias,  met  een 
aan  Daniël  ontleend  beeld,  dat  van  eenen  menseben- 
zoon, die  zicb  als  boogepriester  en  koning  voordoet  en 
verder  attributen  ontvangt,  die  aan  God  toegekend 
worden.  Hij  ziet  Hem  wandelen  te  midden  van  de 
zeven  gouden  lucbters  en  in  zijne  recbterband  boudt  Hij 
zeven  sterren  (Openb.  1  :  16).  Dit  laatste  evenwel 
weerboudt  den  Zoon  des  menseben  niet,  om  vlak  daarna 
zijne  recbterband  op  Jobannes  te  leggen  en  te  spreken : 
„Vrees  niet,  ik  ben  de  eerste  en  de  laatste",  om  bem  te 
bemoedigen.  In  een  ander  visioen  wordt  Jobannes  toe- 
gelaten tot  bet  beilige  der  beiligen  en  ziet  bij  Gods 
troon,  die  met  beerlijkbeid  en  majesteit  was  bedekt, 
symboliscb  uitgedrukt:  Bliksemstralen  en  donderslagen 
gingen  er  van  uit.  Daarna  komt  dit  eigenaardig  tee- 
kenacbtig  beeld :  En  vóór  den  troon  brandden  zeven 
lampen  van  vuur,  welke  de  zeven  geesten  Gods  zijn. 
H.  5  :  6  spreekt  de  apocalypticus  van  de  zeven  oogen 
van  bet  lam,  die  ook  verklaard  worden  van  de  zeven 
geesten  Gods,  die  uitgezonden  worden  over  deganscbe 
aarde.  Dergelijke  voorstellingen  kunnen  m.  i.  niet  ver- 
klaard worden  uit  den  lucbter  of  de  kandelaar  met 
zeven  armen   van  Ëx.  25  en  evenmin  uit  den  in  bet 
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visioen  aanscbouwden  luchter  van  Zach.  4,  waar  de 
profeet  de  zeven  lampen  verklaart  van  de  oogen  van 
Jahwe,  die  de  geheele  aarde  doorgaan.  Hier  moeten  wij  de 
voorstellingen  van  de  sterrengoden  der  heidenen  als  der 
Babyloniërs  en  der  Mithrasdienaars  te  hulp  roepen. 
Vooral  waren  het  zeven  sterren,  de  zon,  do  maan  en  vijf 
bijzonder  bekende  planeten,  die  geëerd  werden.  Deze 
lichtgoden  werden  bij  de  Israëlieten  engelen,  hooge 
beschermengelen,  vertegenwoordigers  Gods.  Zoo  kwam 
het  meer  bij  de  Joden  voor,  dat  de  goden,  die  naar 
het  heidensche  volksgeloof  over  volken,  rivieren,  landen 
enz.  heerschappij  voerden,  in  beschermengelen  van 
volken,  rivieren,  landen  enz.  werden  omgezet.  Wij 
kunnen  het  dan  aldus  verklaren,  dat  de  sterren  als  de 
oogen  der  godheid  opgevat  werden  en  in  den  eeredienst 
als  fakkels  werden  voorgesteld.  Anders  blijven  deze 
symbolische  voorstellingen  voor  ons  onverstaanbaar. 
Dat  zij  eigenlijk  niet  te  realiseeren  zijn,  zooals  trouwens 
zoovele  voorstellingen  van  den  apocalypticus,  heeft  wel 
geen  bewijsvoering  van  noode.  Te  ver  gaat  men,  i)  wan- 
neer men  de  zeven  sterren  van  Openb.  1  :  16  voor 
die  van  den  kleinen  beer  verklaart,  met  het  oog  op 
eene  plaats  uit  eene  Mithrasliturgie,  volgens  welke 
Mithras  in  de  rechterhand  den  gouden  schouder  van 
een  rund  vasthoudt,  dat  is  ij  dgxrog  ij  Kn^ovaa  xal 
dpTiaTQéqfOvaa  rór  ovgocvópfi  ) 

Niet  op  alle  analogieën  wil  ik  wijzen,  die  tusschen  de 
Apocalypse  en  Babylonische,  mythologische  voorstel- 
lingen bestaan,  maar  met  een  enkel  woord  wil  ik  uwe 
aandacht  vestigen  op  Openb.  12,  waar  op  hoogst  eigen- 
aardige wgze  de  geboorte  van  den  Messias  beschreven 
wordt.  Zij  wordt  daar  voorgesteld  als  iets,  dat  geschieden 
moet,  en  kan  dus  in  dezen  vorm  nooit  het  werk  zijn  van 
een  Christen,  maar  moet  het  zijn  van  eenen  Jood,  wiens 
werk    door   eenen   Christen   werd   overgenomen.     De 

1)    Zie  H.  Oankel,  Zam  religionigetchichtlicheii  Yerttandnii  des  N.  T.  1003,  S.  40 
8)    Zie  A.  Dietericb,  £ine  MiÜiniUtnrgie,  1908,  S.  li. 
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ziener  merkt  op  eene  vrouw,  bekleed  met  de  zon,  en 
de  maan  was  onder  bare  voeten  en  op  baar  boofd  was 
eene  kroon  van  twaalf  sterren.  Zg  was  in  barensnood, 
toen  een  ander  teeken  aan  den  bemel  verscbeen,  een 
groote  rosse  draak,  die  bet  kind  wilde  verslinden,  zoodra 
bet  ter  wereld  gekomen  was.  Na  de  geboorte  werd 
bet  kind  weggerukt  naar  den  bemel  en  een  krgg  ont- 
staat tusscben  Micbael  met  zijne  engelen  en  den  draak, 
welke  eindigt  met  de  nederlaag  van  dien  draak.  De 
oorsprong  der  beelden  moet  niet  in  bet  Jodendom, 
maar  bij  de  Babyloniërs  gezocbt  worden.  In  bet 
Jodendom  worden  de  engelen  als  mannen  gedacbt, 
maar  bet  beidendom  kent  ook  vrouwelyke  godbeden. 
Blijkens  de  insignia  van  de  vrouw  is  zij  hemelkoningin 
en  wij  denken  bier  onwillekeurig  aan  de  Babyloniscbe 
Damkina,  de  moeder  van  Marduk,  of  zooals  sommigen 
willen  aan  de  Egyptiscbe  Hatbor,  de  moeder  van  Horus. 
Dat  een  bemelsch  wezen,  betwelk  over  zon  en  maan 
beerscbt,  ook  smarten  bebben  kan,  is  eene  voorstelling, 
welke  wij  slecbts  langs  mytbologiscben  weg  kunnen 
verstaan.  De  vuurroode  draak  is  de  oude  koning  der 
wereldzee,  die  in  den  afgrond  tbuis  beboort,  Tièmat,  die 
den  strijd  aanbindt  tegen  den  God  des  licbts.  Zoo  werd 
de  oude  mythe  van  de  overwinning  van  den  jongen 
god  des  lichts  over  de  boo2e  krachten  der  duisternis 
eene  symbolische  aanduiding  voor  de  Christenen  van 
Jezus'  overwinning  over  den  Satan  en  van  het  beerlijk 
uiteinde  zijns  levens.  Jezus  werd  de  Gk)d  des  hchts, 
de  sol  justitiae  en  de  vrouw  het  geïdealiseerde  Israël. 
Dat  de  apocalypticus  zelf  den  oorsprong  dezer  beelden 
of  symbolen  gekend  heeft,  geloof  ik  niet.  Daarvoor 
ontbreekt  aan  de  toepassing  te  veel.  Wij  moeten  den 
oorsprong  daarvan  zoeken. 

W^]  komen  thans  bij  ons  vergelijkend  onderzoek  tot 
de  meer  betwiste  punten.  In  de  eerste  plaats  zou  ik 
hierbij   willen   wijzen  op  de  overeenstemming,  welke 
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sommigen  hebben  meenen  op  te  merken  tusschen 
Boeddhistische  en  Christelijke  verhalen,  ja  die  afhanke- 
lijkheid b\j  de  laatste  van  de  eerste  hebben  willen 
opmerken.  Gij  weet,  hoe  beide  godsdiensten  vaak  met 
elkander  vergeleken  zijn,  en  hoe  het  vooral  in  sommige 
kringen  —  ik  denk  o.  a.  aan  Schopenhauer  —  eene 
gewoonte  werd,  het  Boeddhisme  boven  het  Christendom 
te  verheffen.  Beide  godsdiensten  hebben  punten  van 
overeenkomst.  Zij  z\jn  universalistisch,  ethisch  en  zg. 
verlossingsgodsdiensten.  Maar  in  de  kwestie  van  de 
verlossing  is  er  opmerkelijk  verschil.  Het  Boeddhisme 
vril  verlossen  van  het  lijden,  d.  i.  van  het  bestaan,  het 
Christendom  van  de  zonde.  Het  ligt  niet  op  mijnen  weg, 
hierop  verder  in  te  gaan.  De  kwestie  is :  In  hoever  heb- 
ben invloeden  van  Boeddbistischen  oorsprong  op  Chris- 
telijke verhalen  ingewerkt.  Het  spreekt  wel  vanzelf, 
dat  verschil  van  godsdienstig  standpunt  hier  zijnen 
invloed  doet  gevoelen.  Wie  aanneemt,  dat  in  het  leven 
van  Jezus,  zooals  wij  dat  in  de  evangeliën  beschreven 
vinden,  veel  legenden  zijn  aan  te  treffen  en  weinig 
historie  rest,  zal  eer  naar  parallele  verhalen  zoeken  en 
daaruit  de  gewijde  geschiedenis  willen  verklaren,  dan 
wie  door  hooge  vereering  voor  den  persoon  van  Chris- 
tus gedreven,  in  deze  evangeliën  meer  historische 
bestanddeelen  aanneemt  en  de  dichtende  verbeelding 
daar  minder  aan  het  werk  ziet.  Gaat  men  uit  van  den 
stelregel,  dat  het  Christendom  de  vrucht  van  syn- 
cretisme is,  en  dat  de  Christus  als  eei^  zeer  gewoon  en 
natuurlijk  product  daaruit  verklaard  moet  worden,  dan 
zal  men  eer  geneigd  zijn,  naar  Boeddhistische  invloeden  te 
gaan  zoeken,  dan  wanneer  men,  zooals  m\jne  overtui- 
ging is,  het  Christendom  beschouwt  ?ils  het  werk  van 
den  Christus,  en  aan  den  persoon  van  onzen  —  ik  zeg 
niet  godsdienststichter,  maar  onzen  Middelaar  en  Heer 
ten  volle  recht  laat  wedervaren,  wat  de  Christelijke 
kerk  blijkens  hare  historie  reeds  49  eeuM^en  heeft  gedaan. 
Ik  deel  dit  vooruit  mede,  om  de  kwestie,  waarom  het 
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bier  gaat,  juist  te  stellen,  en  eerlijk  uit  te  spreken,  dat 
volkomen  objectiviteit,  of  laat  ik  liever  zeggen  onpar- 
tijdigbeid  bier  niet  bereikbaar  is.  Tocb  voeg  ik  er 
gaarne  bij,  dat  ook  zij,  die  op  mijn  tbeologiscb  stand- 
punt staan,  van  de  resultaten  der  beoefening  van  de 
geschiedenis  der  godsdiensten  kennis  nemen  en  daarmede 
rekening  houden.  Wat  waarheid  is,  gaat  bovenal.  Geen 
dogmatisme  mag  ons  de  scherpte  van  onzen  historischen 
blik  benemen.  Welnu !  parallelen  beeft  men  vallen  aan- 
yrijzen  in  de  geboorteverhalen  van  Jezus  en  den  Boeddha 
en  verder  tusschen  verschillende  Boeddhistische  verhalen 
en  dat  van  Simeon  in  den  tempel,  den  twaalfjarigen 
Jezus,  Jezus'  doop,  de  verzoeking  des  Heeren,  de  roe- 
ping van  de  jongeren,  de  Samaritaansche  vrouw,  het  pen- 
ningske der  weduwe.  Petrus'  wandelen  op  de  zee,  de 
geiykenis  van  den  verloren  zoon,  het  verhaal  van  den 
blindgeborene,  de  verheerlijking  op  den  bei^,  enz. 
Wanneer  men  deze  verhalen  vergelgkt,  schrgft  men  in 
den  regel  naast  den  tekst  der  evangeliën  eenige  tek- 
sten uit  het  Boeddhistisch  verhaal,  en  let  dan  vooral 
op  eenige  in  het  oog  springende  punten,  die  evenwel  bij 
nadere  beschouwing  wel  eens  zeer  verschillend  blaken 
te  zijn.  Van  Simeon  b.  v.  wordt  Lk.  2  verhaald,  dat 
hij  door  den  Geest  in  den  tempel  kwam.  Ik  zou  zeggen, 
geleid  door  Gods  Geest,  zoodat  het  eene  beschikking 
der  Goddelijke  voorzienigheid  was,  dat  de  weg  van  het 
kindeke  Jezus  in  den  tempel  en  die  van  den  vromen 
Simeon   elkander  kruisten.  ^)   Van   den  wijzen  Asita 


1)  Dr.  G.  A.  Tftn  den  Bergh  m  Eydnga  (Indiiohe  inTloeden  op  oade  Chrifliel|ke  rer- 
halen  1901,  bl.  S9)  Torklavt  ivtoxio  TtVél/fAaTl  Lk.  3 :  87  door:  „op  magiMhe  wQse"  met 
een  beroep  op  3  Kon.  3:  16,  Hand.  8  :  39,  Openb.  17  :  8,  Hermas  Yiaio  I,  1;  n,  1. 
R.  Pischel  (BentMhe  Literatoneitnng  1904,  No.  48,  Sp.  8938,  8939)  is  van  deze  Terkla- 
ring  niet  afkeerig,  en  meent  dat  ÏP  TÓ)  nVitfflUTl  oonpronkelljk  roit  op  het  Boeddhit- 
tische  „Pfad  des  Windes*'.  In  verband  met  Lk.  8 :  3S,  86  rindt  h^  het  ontbreken  van 
dytw  Lk.  3:87  seer  oprallend.  Ik  voor  mg  geloof,  dat  niemand  aan  eene  magische 
komst  van  Simeon  in  den  tempel  gedacht  soa  hebben,  wanneer  men  niet  het  bovenge- 
noemde parallcle  verhaal  van  Asita  er  bQ  ter  sprake  gebracht  had.  Simeon  is  niet  op  verren 
abtand  van  den  tempel  verwijderd  en  komt  daar  niet  plotseling,  maar  hQ  is  te  Jenualem  en 
begeeft  sich  naar  den  tempel  Volgens  Lok.  8:  86,  36  was  de  Heilige  Geest  op  hem  en  werd 
hem  eene  godspraak  gegeven  door  den  Heüigen  Geest.  Wanneer  vUk  daarop  volgt^  dat  hj) 
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evenwel,  die  naar  het  Boeddhistisch  verhaal  van  den 
Lalitawistara  zich  opmaakte,  om  den  pas  geboren  Boeddha 
te  begroeten,  lezen  wij  in  bet  zg.  parallele  bericht,  dat 
hy  door  magische  kunstgrepen  zijnen  weg  door  de  he- 
melen nam,  of  volgens  het  nog  latere  verhaal  over 
hetzelfde  onderwerp  in  het  Boeddbacarita  dat  hg  door 
den  wind  er  heengevoerd  werd.  Eene  dergelijke  ver- 
gelijking van  bijzonderbeden  evenwel  geeft  voor  ons 
doel  niet  veel.  Hier  zou  ik  slechts  van  indrukken  naast 
of  tegenover  indrukken  van  anderen  kunnen  gewa- 
gen, waaraan  mijne  hoorders  niet  veel  hebben  zouden. 
Ik  heb  daarom,  om  u  tot  een  zelfstandig  oordeel  in 
staat  te  stellen,  eenen  anderen  weg  ingeslagen.  Aan 
mijnen  vriend.  Dr.  Galand,  verzocht  ik,  uit  de  meerma- 
len genoemde  parallelen  een  paar  uit  te  zoeken,  die  in 
gezag  hebbende  kringen  voor  afdoende  gehouden  wor- 
den, die  zeer  in  het  oog  springend  lijken  te  zijn  en  den 
tekst  uit  het  Sanskriet  in  het  HoUandsch  voor  mij  te 
vertalen.  In  overleg  met  m\j  koos  hij  o.  a.  het  verbaal 
van  Simeon  in  den  tempel,  waarop  ik  reeds  zoo  even 
wees,  en  vergeleek  daarmede  voor  mij  het  bezoek  van 
den  wijzen  Asita  aan  den  pas  geboren  Boeddha,  gelijk 
wij  dat  beschreven  vinden  in  het  zevende  hoofdstuk 
van  den  Lalitawistara.  Ik  zou  u  beleedigen,  als  ik  u 
het  verhaal  van  Simeon  in  den  tempel  wilde  mededee- 
len.  Maar  wel  wil  ik  u  wijzen  op  het  Boeddhistisch 
verhaal,  dat  bierbij  ter  sprake  gebracht  wordt.  ^)  Het 
luidt  aldus:  Te  dien  tgde  woonde  in  de  nabijheid  van 
het  reuzengebergte  Himalaya  een  ziener  Asita  genaamd, 
kennend  de  vgf  (wetenschappen),  met  zijn  zusterszopn 
Naradatta.  Onmiddellijk  na  de  geboorte  van  den  Bodlii- 
sattwa  zag  hg  tal  van  wonderen,  monstra  en  mirakelen. 
Hij   zag  godenzonen   door  het  luchtruim  gaan  en  ter- 


door  den  Geest  in  den  tempel  kwam,  ia  natanrl(|k  daarmede  bedoeld,  dat  H|,  door  Qodi 
Geeet    geleid,    in    den   tempel  Teneheen.  Het  ontbreken    ran  a//cp  verandert  aan  de 
beteekenii  Tan  TTPédfJia  niete. 
1)    Yg.  LaUUviatara,  Hoofdrtnk  7  (p.  101  ed.  Lefinann). 
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wijl  zij  het  woord  „Boeddha"  deden  hooren  en  met 
hunne  gewaden  wuifden,  in  groote  vreugde  zich  her-  en 
derwaarts  bewegen.  De  gedachte  kwam  bij  hem  op: 
Ik  wil  eens  onderzoeken  wat  dat  beteekent.  Met  zgn 
geestesoog  gansch  Dschamooedwipa  overziende,  zag  hij 
in  de  heerlijke  stad  Kapilawastoe  ten  huize  van  koning 
Qoeddhodana  een  pas  geboren  knaap,  schitterend  van 
den  glans  van  honderd  goede  eigenschappen,  door  alle 
wezens  gevierd,  het  lichaam  versierd  met  de  twee  en 
dertig  merkteekenen  van  den  groeten  man.  Dat  gezien 
hebbend,  sprak  hij  zijnen  leerling  Naradatta  aan : 
„Weet,  m\jn  leerling,  dat  in  Dschamboedwipa  een  groot 
juweel  is  ontstaan.  In  de  stad  Kapilawastoe  is  ten 
huize  van  Koning  Qoeddhodana  een  knaap  geboren, 
schitterend  van  den  glans  der  honderd  goede  eigen- 
schappen, door  alle  wezens  gevierd,  met  de  twee  en 
dertig  merkteekenen  van  den  groeten  man  toegerust. 
Zoo  deze  in  de  stad  blijft  wonen,  zal  hg  zijn  een 
over  een  viervoudig  leger  gebiedend,  wereldbebeerschend, 
zegevierend  vorst:  deugdzaam,  koning  der  wet,  in  het 
bezit  van  de  kracht  en  de  macht  der  onderdanen  ^),  met 
de  zeven  kleinodiën  toegerust:  het  rad,  den  olifant, 
het  paard,  het  juweel,  de  vrouw,  den  major  domus  en 
den  commandant.  In  het  bezit  van  die  zeven  kleinodiën 
zal  hg  duizend  heldhaftige,  flinke,  sterke  legervernieti- 
gende  zonen  krijgen.  Hg  zal  dezen  groeten,  van  den 
Oceaan  omsloten  aardkrïng,  zonder  straf  toe  te  passen 
en  wapenen  te  gebruiken,  door  eigen  macht  onder- 
werpen, en  krachtens  zijne  opperheerschappij  een  rgk 
grondvesten.  Wanneer  hij  (daarentegen)  uit  de  stad 
(gaat  en)  aanvaardt  een  dakloos  leven,  zal  hg  een 
Tathagata,  een  Arhant  worden,  volkomen  verlicht,  een 
niet  door  anderen  te  leiden  leidsman,  een  wetgever, 
een  verlichte  in  deze  wereld.  Wij  beiden  zullen  om 
dat  te  gaan  zien,  ons  thans  opmaken." 
Nu  steeg  de  groote  ziener  Asita  met  zgn  zusterszoon 

1)    De  telut  if  kier  niet  geheel  leker. 

Digitized  by  VjOOQIC 


127 

Naradatta  gel\jk  een  flamingo,  van  het  luchtruim  zich 
verheffend  en  opvliegend  naar  de  groote  stad  Kapila- 
wastoe,  en  toen  hy  er  aangekomen  was,  onderdrukte 
hij  zgne  bovennatuurlgke  kracht,  trad  te  voet  de  stad 
binnen  en  begaf  zich  naar  de  woning  van  koning 
Qoeddhodana.  Daar  aangekomen,  bleef  hij  voor  de 
poort  der  woning  van  koning  Qoeddhodana  staan. 
Daar  zag  de  ziener  Asita  aan  de  poort  van  koning 
Qoeddhodana  verscheidene  honderdduizenden  van 
lieden  samengekomen.  Nu  trad  de  ziener  Asita  op 
den  portier  toe  en  sprak  hem  aldus  aan :  „Ga,  mijn 
vriend,  en  meid  aan  koning  Qoeddhodana,  dat  er  een 
ziener  aan  de  poort  staat."  Nadat  de  portier  den  ziener 
Asita  had  geantwoord:  „Goed,"  begaf  hij  zich  tot 
koning  Qoeddhodana,  en  sprak  met  eerbiedig  gevouwen 
handen  tot  koning  Qoeddhodana:  „Weet,  Sire!  dat  een 
bejaarde,  oude,  afgeleefde  ziener  aan  de  poort  staat, 
en  zegt,  dat  hij  den  koning  wenscht  te  zien".  Nu  beval 
koning  Qoeddhodana  eene  zitplaats  gereed  te  maken 
voor  den  ziener  Asita  en  sprak  tot  den  dienc^ar :  „Laat 
de  ziener  binnenkomen" !  Daarop  verliet  de  dienaar 
het  koninklijk  paleis  en  sprak  tot  den  ziener:  „Treed 
binnen."  Hierop  nadert  de  ziener  Asita  de  plaats, 
waar  koning  Qoeddhodana  zich  bevond,  ging  voor  hem 
staan  en  sprak  tot  den  vorst :  „Lang  leve  uwe  Majes- 
teit! Bereik  eenen  hoogen  ouderdom  en  moogt  g\j 
volgens  recht  en  plicht  het  rijk  beschutten !" 

Nadat  nu  koning  Qoeddhodana  den  ziener  Asita  had 
vereerd  met  aanbieding  van  Arghya  en  water  voor  de 
voetwassching  en  hem  vriendelijk  verwelkomd  had,  noo- 
digde  hij  hem  uit,  plaats  te  nemen.  Bemerkend,  dat  hg 
naar  zgn  genoegen  gezeten  was,  sprak  hg  eerbiedig  en 
vriendelijk  (?)  aldus:  „Ik  herinner  mg  niet  u  (ooit)  te 
hebben  gezien,  o  ziener !  Waarom  zijt  gij  dan  gekomen 
en  wat  hebt  gij  van  noode?"  Op  deze  woorden  sprak 
de  ziener  Asita  tot  koning  Qoeddhodana:  „U  is  een 
zoon  geboren,  o  vorst!    Om  dien  te  zien,  ben  ik  hier 
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gekomen".  De  koning  zeide :  ,,De  knaap  slaapt,  o  groote 
ziener.  Laat  een  oogenblik  verstrijken,  totdat  hij  ont- 
waakt." De  ziener  sprak:  „Niet  langen  tijd,  o  koning! 
plegen  dergelijke  groote  mannen  te  slapen.  Dergelijke 
voortreiTelijken  zijn  waakzaam."  Uit  medelijden  met  den 
ziener  Asita  bewerkte  nu  de  Bodhisattwa  eene  oorzaak 
tot  ontwaken.  Daarop  reikte  koning  Qoeddhodana  den 
knaap  Sarwarthasiddba,  na  hem  zorgvuldig  met  beide 
armen  te  hebben  omvat,  den  ziener  Asita  over.  Toen 
Asita  den  Bodhisattwa  zag,  drukte  hij  zijne  vreugde  uit : 
„Een  van  verwonderlijke  schoonheid  voorwaar!  is  hier 
in  de  wereld  verschenen''.  Nadat  hij  met  die  woorden 
van  zijne  zitplaats  opgestaan  was  en  hij  de  handen 
eerbiedig  gevouwen  en  hij  zich  aan  de  voeten  van  den 
Bodhisattwa  nedergeworpen  had,  en  met  toekeering 
van  de  rechterzijde  (driemaal)  om  hem  heen  gewandeld 
en  den  Bodhisattwa  op  den  schoot  genomen  had,  was 
hij  in  gedachten  verzonken. 

De  twee  en  dertig  merkteekenen  van  den  Bodhi- 
sattwa ziende,  overweegt  nu  Asita,  dat  de  knaap  öf  een 
machtig  vorst,  6f  een  Boeddha  worden  zal.  Hem  ziende, 
kermde  hy,  stortte  tranen  en  zuchtte  diep.  Als  de  ko- 
ning dat  ziet,  vraagt  hij  bedrukt,  waarom  de  wijze  weent. 
Deze  antwoordt:  „Niet  ter  oorzake  van  den  knaap  ween 
ik,  vorst!  Geen  kwaad  zal  hem  wedervaren,  doch  ter 
oorzake  van  mijzelven  ween  ik."  En  waarom  dan?  „Ik 
ben  oud,  bejaard  en  afgeleefd  en  deze  knaap  SarwSr- 
thasiddha  zal  ongetwijfeld  de  allerhoogste  volkomene 
verlichting  erlangen  en  daarna  het  allerhoogste  wiel 
des  rechts  doen  draaien.  (Hierop  volgen  voorspellingen 
omtrent  den  Bodhisattwa.)  Omdat  wij  echter  dit  Boeddha- 
juweel niet  zullen  aanschouwen,  daarom  ween  ik  en 
zucht  ik  gansch  bedroefd  van  harte."  Dan  voorspelt  hij 
den  koning,  dat  de  prins  niet  in  zijn  woning  zal  bly- 
ven,  omdat  hij  de  twee  en  dertig  hoofdkenmerken  en 
de  tachtig  secundaire  kenmerken  aan  zich  draagt,  die 
hem  tot  iets  hoogers  stempelen.  Na  het  opsommen  van 

Digitized  by  VjOOQIC 


129 

die  kenmerken,  besluit  hij:  ,,In  't  bezit  van  die  ken- 
merken zal  de  knaap  niet  eene  woning  betrekken. 
Zonder  twijfel  zal  hij  uittrekken,  om  heremiet  te  worden/' 

Toen  koning  Qoeddhodana  van  den  ziener  Asitadeze 
voorspeiling  omtrent  den  knaap  vernomen  had,  was  hg 
aangenaam  aangedaan,  opgewonden,  van  vreugd  ver- 
vuld, vroolijk  en  verheugd.  Hij  stond  van  zijne  zitplaats 
op  en  na  den  Bodhisattwa  te  voet  te  zijn  gevallen, 
sprak  hij  deze  strophe :  „Geloofd  zijt  gij  door  Indra  en 
(al)  de  (andere)  goden  en  door  de  wijzen  geëerd  zijt 
gij.  U,  den  arts  der  gansche  wereld,  (loof  en)  prijs  ook 
ik,  o  Heer!"  Nu  verschafte  koning  Qoeddhodana  aan 
den  ziener  Asita  met  zijn  zusterszoon  Naradatta  hun 
passend  voedsel  en  na  hun  bedekking  te  hebben  ge- 
geven, wandelde  hij  om  hen  heen  met  toekeering  van 
de  rechterzijde.  En  de  ziener  Asita  vertrok  daarop  door 
zijne  tooverkracht  door  de  lucht  en  keerde  terug  naar 
zijne  kluizenaarswoning. 

Hoe  sober,  eenvoudig  en  waar  is  het  verhaal  van 
Simeon,  hoe  opgesmukt  en  legendarisch  dat  van  den 
Boeddha!  Formeel  en  materieel  bestaat  tusschen  deze 
verhalen  zoo  groot  verschil,  dat  wie  hier  afhankelijk- 
heid zoekt,  van  historische  kritiek,  zooals  ik  die  versta, 
eenvoudig  geen  begrip  heeft.  Wie  het  verhaal  van 
Simeon  uit  dat  van  Asita  verklaart  —  hem  beschuldig 
ik  van  onwil,  om  het  verhaal  van  den  vromen  Simeon 
voor  historie  te  houden  en  onwil  is  kleinzielig.  Men 
tooie  eenen  dergelijken  karaktertrek  evenwel  niet  met 
den  naam  van  wetenschappelijkheid!  Het  motief,  dat 
een  oude  wijze  een  pas  geboren  kind  van  veel  verwach- 
ting bezoekt  en  daaraan  zijnen  zegen  geeft,  is  zóó  ge- 
woon en  natuurlijk,  dat  wij  daarvoor  de  verklaring 
niet  ver  behoeven  te  zoeken.  Men  bedenke  daarbij  wel, 
dat  de  Lalitawistara  in  de  ons  bekende  redactie  uit  de 
tweede  eeuw  na  Christus  dagteekent,  al  geef  ik  toe, 
dat  verschillende,  daarin  voorkomende  stukken  veel 
ouder  zijn,  tot  welke  oudere  stukken  ook  het  bezoek 
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van  Asita  aan  den  Bodhisattwa  gebracht  kan  worden. 
Het  Boeddhacarita  van  A^waghosha  evenwel,  dat  ook 
bij  de  vergelijking  als  bron  pleegt  aangehaald  te  wor- 
den, moet  ±  200  na  Chr.  geschreven  zijn  en  de  inlei- 
dingen op  de  Dsjataka's  zijn  volgens  bevoegden  nog 
aanmerkelijk  jonger.  Zij  worden  zelfs  gesteld  in  de 
5«  eeuw  na  Chr.  Voor  de  vergelijking  van  het  N.  T. 
kunnen  wij  dus  deze  litteratuur  buiten  bespreking  laten. 
De  hypothese,  door  Seydel  voorgedragen  aangaande  een 
Boeddhistisch  evangelie,  dat  ook  tot  de  bronnen  der 
synoptici,  bepaald  van  Lukas  behoord  zou  hebben,  is 
zoo  gewaagd,  dat  ik  in  mijne  „Geschiedenis  van  de 
Boeken  des  N.  V."  haar  niet  eens  de  eer  der  vermel- 
ding heb  waardig  gekeurd.  Historische  gegevens  van 
betrekking  tusschen  Christendom  en  Boeddhisme  heb- 
ben wg  eerst  uit  de  3«  eeuw  na  Christus,  en  van  een 
onbewuste  inwerking  van  Boeddhistische  gegevens  is 
mij  na  eene  studie  van  het  oudste  Christendom  gedu- 
rende een  twintigtal  jaren  niets  gebleken. 

Nauwe  betrekking,  ja  wederzgdsche  inwerking  heeft 
men  ook  aangewezen  tusschen  den  godsdienst  van 
Mithras  en  den  Christelijken  godsdienst,  waarop  ik  thans 
uwe  aandacht  vestigen  wil.  In  den  laatsten  tijd  is  het 
vooral  F.  Cumont,  een  Belgisch  geleerde  geweest,  die 
op  de  beteekenis  van  den  Mithrasdienst  of  het  Mithri- 
acisme  heeft  gewezen.  Deze  eeredienst  heeft  zich  zoo 
uitgebreid  in  de  eerste  eeuwen  na  Chr.,  dat  hij  een 
krachtige  concurrent  van  het  Christendom  dreigde  te 
worden.  Eerst  toen  het  Christendom  staatsgodsdienst 
werd,  heeft  de  Mithrasdienst  van  lieverlede  zijne  betee- 
kenis verloren.  Ik  zeg  met  nadruk  van  lieverlede,  want 
nog  langen  tijd  bleven  zelfs  Christenen  aan  den  dienst 
van  Mithras  getrouw  en  aanbaden  den  sol  invictus, 
gelijk  Mithras  genoemd  werd.  Op  25  December  werd 
de  geboorte  van  Mithras  herdacht.  In  den  loop  der 
vierde  eeuw  werd  de  herdenking  van  Christus'  geboorte 
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van  6   Januari  op  25  December  gesteld,  waarschijnlijk 
met  de  bedoeling,  daardoor  aan  den  Mithrasdienst  af- 
breuk te  doen  en  aan  den  beidenschen  feestdag  eene 
Christelijke  kleur  te  geven,  zooals  men  ook  deed  met 
het  St.  Nicolaasfeest.  Laat  mij  u  eerst  mogen  zeggen, 
we    Mithras    was  en   waar   zijn    eeredienst  verbreid 
werd.    Bij   de  Iraniërs  was  hij  oorspronkelijk  de  God 
van   het  hemelsch  licht,  die  bij  de  godsdienstige  her- 
vorming van   Zoroaster  evenals  de   andere  Perzische 
natuurgoden    ten   gevolge    van    diens  dualisme  eeni- 
germate  van   zijne   majesteit   en   heerlijkheid   beroofd 
werd.  Bij  het  volk  evenwel  bleef  men  aan  hem  ten 
zeerste  gehecht.  In  den  tijd  der  Achaemeniden,  vooral 
onder  Artaxerxes  Mnemon  (402 — 365  vóór  Chr.),  komt 
de  oude  lichtgod  als  heer  der  legerscharen  voor  en  ver- 
krijgt eene  algemeene  erkenning.  De  Mithi*asdienst  ver- 
eenigde   zich   met  de   Babylonische   vereering  van  de 
sterren  en  in  dezen  gemengden  vorm  drong  hij  na  de 
ovenvinning  van  Alexander  den  Groote  tot  geheel  Voor- 
Azië  door.  In  tal  van  namen  komt  Mithras  voor  als  b.v. 
bij   Mithridates  van  Pontus,  den  vijand  der  Romeinen. 
De  Romeinen  werden  met  den  Mithrasdienst  waarschijn- 
lijk  bekend  in  Gilicië,  waar  Mithras  vooral  te  Tarsus 
veelvuldig  vereerd  werd.  Ongeveer  gelijk  met  den  Jood- 
schen  godsdienst  kwam  het  Mithriacisme  zijne  intrede 
te  Rome  doen  in  63  vóór  Chr.  Vandaar  breidde  het  zich 
door  de  soldaten,  door  de  uit  het  Oosten  geïmporteerde 
slaven  en  kooplieden  over  de  toenmaals  bekende  wereld, 
uitgezonderd  over  Griekenland  uit.  Eerst  kreeg  deze  eere- 
dienst aanhang  bij  de  laagste  standen,  maar  later  ook  bij 
hoogere,  zelfs  bij  de  hoogste.  Nero  liet  zich  —  zooals  wij 
ook  nog  straks  zullen  zien  —  door  den  koning  der  Arme- 
niërs Tiridates  als  eene  emanatie  van  Mithras  vereeren  en 
meer  en  meer  drong  bij  de  Romeinsche  keizers  de  over^ 
tuigiug  door,  dat  de  band  met  de  godheid,  waaraan  zij 
het  zinnebeeld  van  de  kroon  met  stralen  ontleenden, 
aan  het  keizerschap  grooten  luister  zou  bijzetten.  Com- 
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modus  (van  180 — 192  na  Chr.)  liet  zich  zelfs  in  de 
mysteriën  van  Mithras  inw^den.  In  de  3e  en  4e  eeuw 
vereerden  de  Bomeinsche  keizers  Mithras.  Zelfs  van  Con- 
stanten den  Groote  wordt  dit  verhaald,  van  wien  mun- 
ten bewaard  zijn  met  het  opschrift  ,,Soli  Deo  Invicto" 
of  ,,Soli  Invicto  Comiti".  Slechts  kort  was  de  glanstijd 
van  het  Mithriacisme  onder  Juliaan  den  afvallige.  Daarna 
ging  zijne  heerlijkheid  teniet,  ja  openbaarde  zich  vijand- 
schap bij  de  Christenen  t^en  de  vereerders  van 
Mithras,  aan  wie  zij  de  schuld  gaven  van  de  vervol- 
ging der  Christenen  onder  Diocletianus.  In  het  Mani- 
chelsme  vinden  wg  nog  sporen  van  de  oude  vereering 
van  Mithras. 

In  den  tijd  der  Romeinsche  keizers  was  de  Mithrasdienst 
eene  soort  pantheïsme,  dat  sporen  van  invloed  vertoonde 
van  de  Babylonische  planetenleer  en  de  Grieksche  wijs- 
begeerte, vooral  die  van  de  Stoa.  Oorspronkel^k  was 
in  het  Mithriacisme  niet  Mithras  de  hoofdgod,  maar 
Zrwan  Akarana,  de  vader  van  Ormuzd  en  Ahriman,  het 
hoogste  eeuwige,  onkenbare  wezen,  welks  naam  onuitspre- 
kelgk  is.  De  Grieken  zagen  in  hem  de  verpersoonlijking 
van  tgd  en  eeuwigheid  en  van  de  oneindigheid  der 
wereld.  Hij  heeft  de  sleutels,  waarmede  hy  de  poorten 
des  hemels  opende,  waardoor  de  zon  uit-  en  ingaat  en 
waardoor  ook  de  zielen  naar  de  aarde  afdalen  en  tot 
den  hemel  opstijgen.  Hy  is  de  hemelsche  deurwachter 
gel\jk  Petrus  bg  de  Roomschen.  Mithras  nu  is  de  mid- 
delaar tusschen  hemel  en  aarde,  tusschen  den  onkenbaren, 
hoog  verheven  God  en  het  op  aarde  levende  menscbelijke 
geslacht  Hg  is  de  Logos  der  Christenen.  Hij  beschermt 
de  waarheid,  het  goede,  al  wat  rein  is,  en  is  de  vijand 
van  aUe  leugen  en  bedrog,  van  Ahriman  en  zijn  rijk  der 
hel.  Aan  den  oever  eener  rivier  —  zoo  maakt  men  uit  de 
voorstellingen  der  basreliefs  op  —  onder  de  schaduw  van 
eenen  heiligen  boom,  werd  het  goddelijk  kind  op  won- 
derbare wijze  uit  eene  rots  geboren,  waarom  hij  de  uit 
de  rots  geborene  of  Petrogenes  heet.  Herders  zagen  het 
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wonder,  aanbaden  het  kind  en  gaven  het  de  eerstelingen 
van  hunne  kudde  en  hunnen  oogst.  Mithras  groeide  vlug 
en  flink  op,  sneed  met  rappe  hand  de  vruchten  van 
eenen  vijgeboom  en  bekleedde  zich  met  de  bladeren 
daarvan.  Dit  alles  geschiedde  nog,  voordat  er  menschen 
vtraren,  de  herders  natuurlijk  uitgezonderd.  Nu  vangt 
voor  Mithras  de  worstelstrijd  aan.  Hij  bestrijdt  den 
zonnegod,  dien  hij  overwint.  Daarop  sluit  hij  met  den 
overwonnene,  wien  hg  de  kroon  met  stralen  op  het 
hoofd  zet,  een  verbond  van  vriendschap,  en  beiden 
ondersteunen  elkander  van  nu  af  wederzijds.  De  ge- 
wichtigste strijd  is  de  kamp  van  Mithras  met  den  stier, 
bet  eerste  levende  wezen,  dat  Ormuzd  geschapen  heeft. 
Mithras  vangt  het  dier,  grijpt  het  bg  de  hoornen  en 
springt  op  zijnen  rug.  Nadat  de  stier  ontkomen  is,  zendt 
Helios  aan  Mithras  zijnen  raaf  met  den  eisch,  den  stier 
te  dooden.  Hoewel  tegen  zijnen  zin  offert  Mithras  den 
stier,  dien  hij  thans  weder  gevangen  heeft,  in  het  hol. 
Een  wonder  geschiedde.  Uit  het  lichaam  van  het  ster- 
vende dier  ontstaan  alle  heilzame  kruiden  en  planten. 
Uit  zijnen  staart  komen  de  aren  te  voorschijn,  uit  z\jn  bloed 
een  wynstok,  waaruit  de  wijn  voor  den  heiligen  maal- 
tijd der  mysteriën  bereid  wordt.  Tevergeefs  zendt  de 
booze.  geest  onreine  dieren  als  schorpioenen,  mieren  en 
slangen,  om  de  bron  des  levens  te  vergiftigen.  Uit 
het  zaad  van  den  stier  komen  alle  nuttige  dieren  te  voor- 
schgn.  Uit  den  dood  ontstaat  het  leven. 

Intusschen  was  het  eerste  menschenpaar  geschapen, 
dat  nu  Mithras  tegen  de  aanvallen  van  Ahriman  be- 
schermde. Deze  brengt  over  de  aarde  droogte,  maar 
Mithras  schiet  zgnen  pijl  tegen  eene  rots,  waaruit 
dientengevolge  eene  bron  voortvloeit.  Ahriman  wil  de 
aarde  door  eenen  zondvloed  ontvolken,  maar  op  Ood- 
delijken  raad  bouwt  een  mensch  eene  ark,  waarin  hg 
zicbzelven  met  de  zijnen  en  zgn  vee  redt.  Ahriman 
verwoest  de  wereld  door  vuur^  zoodat  alle  stallen  ver- 
branden.   Maar  de  schepselen  van  Ormuzd  ontkomen 
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met  de  hulp  van  Mithras  ook  aan  dit  gevaar.  Mitbras 
heeft  thans  zijne  aardsche  roeping  vervuld.  Met  Helios 
houdt  hij  eenen  laatsten  maaltijd,  waarbij  brood  en 
wgn  genoten  worden.  Dan  vaart  hij  met  hem  op  eenen 
zonnewagen  ten  hemel,  om  voortaan  bij  de  anderen 
onsterfelijk  te  wonen  en  vandaaruit  de  geloovigen  te 
beschermen. 

Dat  er  parallelen  bestaan  tusschen  den  dienst  van 
Mithras  en  het  Christendom,  is  luce  clarius.  Mithras 
herinnert  aan  de  beteekenis  van  Christus  als  middelaar, 
in  zoover  ook  hij  middelaar  is  tusschen  hemel  en  aarde, 
God  en  menschheid.  Ook  bij  Mithras  brengt  de  aardsche 
loopbaan  hemzelven  moeite  en  strijd,  maar  aan  de 
menschheid  heil  en  zegen.  Zijn  leven  geeft  eenen 
voortdurenden  kamp  van  het  goede  tegen  het  kwade 
te  kennen.  In  de  voorstelling,  dat  Mithras  uit  eenen 
steen  geboren  zou  zijn,  ziet  reeds  Firmicus  Maternus 
(4«  eeuw  na  Chr.)  eene  nabootsing  van  de  voorstelling, 
dat  Christus  met  eenen  hoeksteen  vergeleken  wordt. 
Evenals  bij  Christus'  geboorte  verschijnen  ook  bij 
Mithras'  geboorte  herders,  die  in  aanbidding  nederknielen. 
De  parallelle  is  treffend,  maar  ik  houd  ze  voor  toe- 
vallig en  zie  noch  afhankelijkheid  bij  het  Christendom 
aan  den  Mithrasdienst,  noch  bij  den  Mithrasdienst  van 
het  Christendom.  Het  verhaal  van  Mt.  2,  dat  de  wijzen 
uit  het  Oosten  komen,  die  sterrenwichelaars  zijnde,  eene 
ster  van  bijzonderen  glans  hadden  aanschouwd,  welke 
zij  in  verband  brachten  met  de  geboorte  van  eenen 
man  van  beteekenis,  een  goddelijk  licht,  werd  nog  in 
den  jongsten  tijd  *)  met  den  Mithrasdienst  in  verband 
gebracht.  De  magiërs  —  want  zoo  heetten  de  wijzen 
—  zouden  aanhangers  van  Mithras  geweest  zijn,  wier 
priesters  zich  gaarne  magiërs  noemden,  en  de  ster, 
welke  zij  zagen,  zou  op  denzelfden  eeredienst  wijzen. 
Reeds  dit  laatste  is  willekeurig,  want  astrolatrie  was  in 


1)    A.  Dieterich,  Z  f.  d.  neut.  Witt.  1902,  S.  1—14. 
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het  Oosten,  gelgk  in  de  oudheid  in  het  algemeen,  een 
bekend  verscbiJnseL  Een  der  factoren,  welke  bij  de 
historisch-genetische  verklaring  van  dit  verhaal  zou 
moeten  worden  aangewend,  zou  zijn  het  bij  Dio  Cassius 
(63«  boek,  C.  1 — 7)  te  vinden  verhaal  van  den  tocht  van 
Tiridates,  die  in  66  na  Chr.  met  een  groot  en  schitterend 
gevolg  naar  Rome  kwam.  Reeds  te  Napels  ontmoette 
hij  Nero  en  bad  hem  aan.  Maar  het  hoogtepunt  van 
het  feest  werd  te  Rome  bereikt,  toen  het  volk  in  zgne 
verschillende  standen  daar  stond  in  witte  toga's  ge- 
kleed, met  lauriertakken  versierd  en  de  soldaten  zich 
daar  rondom  bevonden  in  de  prachtigste  uitrusting  met 
blinkende  wapenen.  Nero  verscheen  op  de  markt  in 
schitterend  gewaad,  door  den  senaat  en  de  lijfwacht 
omringd,  en  Tiridates  met  zijn  gevolg  kwam  tot  hem, 
om  hem  te  aanbidden.  Hij  noemde  zich  zijnen  dienst- 
knecht en  sprak  het  uit,  dat  hij  tot  Nero  kwam,  zijnen 
God,  om  hem  te  aanbidden,  evenals  Mithras  {oog  di 
doOXóg  éifii  xal  tjX&op  ré  ngóg  aé  top  ifAOP  &é6v  irgcfOxypijaiDP 
Gé  dg  xal  TOP  Mi&gap).  Zoo  zag  hij  dan  in  Nero  eene 
afschaduwing  van  Mithras.  Dit  verhaal  heeft  op  de  tijd- 
genooten  eenen  diepen  indruk  gemaakt.  Plinius  noemt 
(H.  n.  XXX,  16)  Tiridates  eenen  magiër  en  degenen,  die  hij 
met  zich  voerde,  eveneens  magiërs.  Uit  het  feit,  dat  ook 
de  magiërs  van  Mt.  2  :  2  zeggen:  ^X&ofiéP  ngoaxvpfjaai 
avTO)^  maakt  men  op,  dat  in  het  verhaal  van  Mt.  2  de 
gedachte  zou  zijn  uitgedrukt,  dat  Mithras  zou  buigen 
voor  Christus  als  eene  profetie  van  den  lateren  onder- 
gang van  den  Mithrasdienst  voor  het  Christendom.  Het 
is  wel  eigenaardig  gevonden,  maar  historisch  niet  juist. 
Indien  het  verhaal  van  Mt.  2  in  de  vierde  eeuw  ont- 
staan was,  toen  men  den  naderenden  ondergang  van 
den  Mithrasdienst  duidelijk  bespeurde,  zou  ik  er  vrede 
mede  hebben,  maar  in  de  laatste  decenniën  van  de 
eerste  eeuw,  toen  het  evangelie  van  Mt.  hoogst  waar- 
schijnlijk ontstond,  had  men  van  den  ondergang  van 
het  Mithriacisme  geen  notie.    Toen  schitterde  Mithras 
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in  al  z^n  glorie  en  behaalde  zyn  eeredienst  triomf  op 
triomf.  Overeenstemmiog,  maar  daarom  nog  geen  afhan- 
kelijkheid zie  ik  in  de  gedachte,  dat  er  een  str^d  is  tus- 
schen  goede  en  kwade  geesten,  zoowel  in  den  dienst 
van  Mithras  als  bij  Paulus.  Christus  —  leert  Paulus 
Kol.  2:45  —  heeft  bij  zijnen  kruisdood  de  overheden 
en  machten,  d.  z.  de  engelenmachten,  ontwapend, 
openlijk  tentoongesteld  en  over  hen  gezegepraald.  £f. 
6:12  schrijft  hij,  dat  wij  den  strijd  niet  hebben  tegen 
vleesch  en  bloed,  maar  tegen  de  overheden,  de  mach- 
ten, de  wereldbeheerschers  dezer  duisternis,  tegen  de 
booze  geesten  in  de  lucht,  waarom  men  de  gansche 
wapenrusting  Gods  moet  aandoen.  Zoowel  het  Mithria- 
cisme  als  het  Christendom  beschouwt  het  leven  der 
geloovigen  als  eenen  strijd  en  leert,  dat  wanneer  men 
wil  zegevieren,  men  Gods  woord  of  wet  moet  onder- 
houden. Naar  heiligmaking  moest  men  streven  en  vol- 
komene reinheid  was  het  hoogste  ideaal,  gelijk  dat  zoo 
treffend  is  uitgedrukt  in  het  woord  van  Mt.  5 :  48 
„Weest  gij  dan  volmaakt,  gelijk  uw  hemelsche  Vader 
volmaakt  is!"  Ook  deze  overeenstemming  verklaar  ik 
niet  uit  afhankelijkheid  bij  den  eenen  van  den  anderen 
godsdienst,  maar  uit  dezelfde  behoeften  der  men- 
schelijke  ziel  en  uit  het  besef,  dat  zoowel  de  belijder 
van  Mithras  als  de  Christen  geschapen  is  naar  Gods 
beeld.  Herhaalde  wasschingen  en  reinigingen  waren 
het  middel,  om  de  bevlekking  van  de  ziel  weg  te  nemen. 
Deze  algemeen  menschelijke  symboliek  treffen  wij  niet 
alleen  in  den  Mithrasdienst  en  bij  de  Christenen,  maar  ook 
bij  andere  volken  aan.  Zij  is  de  grondslag  van  onzen 
Christelijken  doop.  Wie  volmaakt  wilde  zijn,  moet 
zich  van  bepaalde  voedingsmiddelen  onthouden  en  zich 
op  kuischheid  toeleggen.  Dit  ascetisme  vond  men  ook  in 
Paulus'  dagen  en  werd  door  hem  bestreden.  Eigen- 
aardig is  de  waarde,  die  in  de  Ethiek  van  beide  gods- 
diensten gehecht  wordt  aan  de  moraal  van  de  daad, 
en  hoe  tegen  een  ziekelijk  quiëtisme  en   mysticisme 
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wordt  gewaarschuwd.  Opmerking  verdient,  dat  de 
geloovige  volgens  ,het  Mithriacisme  in  den  strijd, 
welken  hij  te  strijden  heeft,  op  den  voortdurenden  be- 
stand van  Mithras  rekenen  kan.  Nooit  roept  men  zgne 
hulp  tevergeefs  in.  Hij  is  de  zekere  haven,  het  anker 
des  heils  en  komt  den  zwakken  in  hunne  verzoeking 
te  hulp.  Onwillekeurig  herinnert  ons  dit  aan  wat  wij 
in  den  brief  aan  de  Hebreërs  van  Christus  als  den 
medelijdenden  Hoogepriester  vinden.  „Want  daar  Hij 
zelf  verzocht  is  geworden  door  hetgeen  hy  geleden 
heeft,  kan  Hij  hun,  die  verzocht  worden,  te  hulp  komen" 
(Hebr.  2  :  18).  Mithras  is  als  helper  altoos  waakzaam 
en  op  zgne  hoede  en  uit  iederen  strijd  keert  hij  als 
overwinnaar  terug.  Daarom  heeft  hij  in  het  Perzisch 
den  bijnaam  Nabarzes  evenals  in  het  Grieksch  en 
Latijn  de  epitheta  aV/xi^ro^,  invictus,  insuperabilis.  Ik 
zal  de  beschouwingen  van  de  Mithrasbelijdcrs  over  het 
leven  na  dit  leven  zoowel  van  de  vromen  als  van  de 
goddeloozen  niet  in  alle  byzonderheden  volgen,  omdat 
de  punten  van  aanraking  met  het  Christendom  hier 
niet  zoo  talrijk  zijn.  Maar  wel  wil  ik  op  den  voorgrond 
stellen,  dat  beide  godsdiensten  gelooven  aan  een  eeuwig 
leven,  aan  een  eeuwig  wèl  en  aan  een  eeuwig  wee, 
aan  de  onsterfelijkheid  der  ziel  en  aan  de  opstanding 
des  vleesches.  Den  hemel  denkt  de  aanhanger  van 
Mithras  zich  in  zeven  deelen  verdeeld,  waarvan  elke 
sfeer  aan  eene  planeet  is  toegedeeld.  Ook  het  latere 
Jodendom  nam  zeven  hemelen  aan  en  Paulus  eveneens, 
zooals  o.  a.  blijkt,  als  hy  2  Kor.  12  :  2  spreekt  van 
eenen  mensch  in  Christus,  d.  i.  van  zichzelven,  die  in 
ecstatischen  toestand  verkeerend,  opgevoerd  is  tot  in 
den  derden  hemel.  Over  de  hemelsche  reis  van  de 
ziel,  die  op  haren  tocht  door  de  zeven  hemelen  op  elke 
planeet  begeerlijkheden  en  hartstochten  achterlaat,  om 
dan,  bevrijd  van  alle  gebreken  en  zinlijke  lusten,  als 
een  verheven  wezen  in  het  eeuwige  licht  den  achtsten 
hemel  te  bereiken  en  eene  eindelooze  zaligheid  te  ge- 


Digitized  by  VjOOQIC 


438 

nieten,  spreek  ik  niet  verder,  daar  zij  wel  elders,  maar 
niet  in  het  N.  T.  punten  van  overeenstemming  of  aan- 
raking heeft. 

Naast  de  zedelijke  kracht,  die  van  het  Mithriacisme 
en  het  Christelijk  geloof  uitging,  vind  ik  ook  parallelie 
in  het  op  den  voorgrond  stellen  van  het  geloof  aan  de 
alomtegenwoordigheid  Gods.  In  het  Mithriacisme  is  het 
geloof  aan  de  alomtegenwoordigheid  der  goden  pantheïs- 
tisch gedacht,  in  het  Christendom  is  de  alomtegen- 
woordigheid Gods  zuiver  monotheïstisch.  De  Christen 
zegt :  In  Hem  leven  wij,  bewegen  ons  en  zijn  wij  (Hand. 
17  :  28).  De  aanhanger  van  Mithras  daarentegen  drukt 
zich  zoo  uit,  dat  hij  in  alle  elementen  den  invloed  en 
de  macht  der  goden  zag,  in  het  vuur,  waarmede  hy 
zgne  spijzen  bereidde,  in  het  water,  waarmede  hij  zijnen 
dorst  leschte,  en  dat  hem  reinigde,  in  de  lucht,  die  hij 
inademde  en  in  den  dag,  die  hem  verlichtte.  In  beide 
godsdiensten  is  aanhoudend  aanleiding  tot  gebed  en 
gemeenschapsoefening  met  God.  De  Christen  gaat  in 
zijne  binnenkamer,  sluit  zyne  deur  en  bidt  tot  den  Vader, 
die  in  het  verborgene  ziet.  De  belijder  van  Mithras  be- 
geeft zich,  als  hij  een  ingewijde  is,  naar  de  heilige  grot, 
die  in  de  eenzaamheid  van  het  woud  verborgen  is. 
De  sterren,  die  aan  den  hemel  flonkeren,  de  vrind,  die 
het  loover  der  boomen  beweegt,  de  bron  of  beek,  die 
murmelt  door  het  dal,  zelfs  de  aarde,  waarop  de  Mithras- 
belijder  zijne  voeten  zet,  zijn  goddelijk  in  zijne  oogen.  Zg 
wekken  eene  eerbiedige  vreeze  voor  Hem,  die  in  alles  is 

De  fAtfaviii  of  hij,  die  in  de  mysteriën  ingewyd  moet 
worden,  doorliep  zeven  graden,  waarbij  hij  de  namen 
verkreeg  van  raaf  (corax),  verborgen  (x^t/<pio^),  sol- 
daat (miles),  leeuw  (leo).  Pers  (Perses),  zonnelooper 
("JiXtodgófAog)  en  vader  (pater).  Oorspronkelijk  zgn  zg 
aanduidingen,  dat  men  zich  met  de  godheid,  die  in  den 
vorm  van  dieren  voorgesteld  werd,  vereenzelvigde.  Wat 
hier  ter  zake  doet,  is  dat  de  personen  van  de  eerste 
drie  graden  dienaars  heetten,  nog  niet  tot  de  hoogste 
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mysteriën  waren  toegelaten  en  met  de  catechumenen 
uit  de  oude  Christelijke  kerk  overeenkwamen.  Vanden 
vierden  graad  af  werd  men  communicant  De  leden,  die 
bij  gedeelten  aan  de  leiding  van  een  pater  toevertrouwd 
waren,  heetten  fratres  (broeders)  of  consacraneL  Aan 
het  hoofd  van  de  patres  stond  een  pater  patratus.  Bij 
iederen  graad,  tot  welken  men  toegelaten  werd,  moest 
men  eenen  eed  afleggen,  sacramentum  geheeten,  waarbij 
men  beloofde,  de  leer  geheim  te  houden  en  zekere  ver- 
plichtingen op  zich  te  nemen.  Zoo  had  men  zeven  sa- 
cramenten, evenals  in  de  latere  Roomsche  kerk.  Werd 
men  miles  of  soldaat,  dan  reikte  men  den  ingewijde 
op  de  spits  van  een  degen  eene  krans  toe,  welke  hij 
tegen  zijnen  schouder  drukte  met  de  belofte,  geenen 
anderen  krans  meer  te  dragen,  daar  Mithras  zijn  eenige 
krans  was  (Tert.  De  corona  15).  Men  moest  zich  aan 
verschillende  huiveringwekkende  plechtigheden  onder- 
werpen, kastijdingen,  geeselingen,  vuur-  en  waterproe- 
ven, om  te  geraken  tot  eene  soort  van  Stoïcijnsche 
gevoelloosheid  of  apathie.  Wat  ons  evenwel  wederom 
aan  het  oude  Christendom  herinnert,  is  dat  men  den 
neophyten  verschillende  wasschingen  voorschreef,  eene 
soort  doop  of  lavacrum,  die  bestemd  was,  de  geloovigen 
van  zedelijke  bevlekking  te  reinigen.  Deze  doop  kon  in 
eene  besprenging  met  wijwater  of  in  een  wezenlijk  bad 
bestaan  evenals  bij  den  eeredienst  van  Isis.  Tertullianus 
vergelijkt  ook  de  coniirmatio  zijner  geloofsgenooten  met 
de  ceremonie,  waarbij  men  den  soldaten  een  teeken 
op  het  voorhoofd  gaf.  Dat  teeken  evenwel  bestond  niet 
in  eene  zalving  zooals  bij  de  Christelijke  liturgie,  maar 
in  een  met  een  gloeiend  ijzer  ingebrand  merkteeken, 
soortgelijk  aan  wat  men  den  recruten  in  het  leger  gaf, 
voordat  zij  tot  den  eed  toegelaten  werden.  Waarschijn- 
lyk  is  het  in  den  Mithrasdienst  eene  navolging  van  het 
teeken,  dat  Mithras  bij  zijnen  bond  met  Helios  aan 
dezen  gegeven  had.  Men  ziet  ten  minste  op  sommige 
voorstellingen,    hoe  Mithras  den   voor  hem   nederge- 
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knielden  god  de  hand  op  bet  hoofd  legt.  De  sterkste 
overeenkomst  tusschen  het  Mithriacisme  en  het  Chris- 
tendom hebben  sommigen  meenen  op  te  merken  in  den 
gewijden  maaltyd  of  het  heilig  avondmaal.  Men  gaf 
den  fitiatii^  een  brood  en  eenen  met  water  gevulden 
beker,  waarover  de  priester  de  heilige  formules  uitsprak. 
Bg  het  water  werd  later  wgn  gevoegd.  Zooals  bg  de 
Christenen  alleen  de  gedoopten  tot  het  heilig  avond- 
maal werden  toegelaten,  zoo  bij  de  ingewijden  alleen 
zij,  die  den  graad  van  leeraar  hadden  bereikt.  Op  een 
merkwaardig  basrelief  wordt  ons  dit  maal  aanschou- 
welijk voorgesteld.  ^)  Eigenaardig  is  het  punt  van 
overeenkomst  met  het  Christendom  ook  hierin,  dat  het 
avondmaal  de  herinnering  is  aan  den  maaltijd,  welken 
Mithras  met  de  zon  gehouden  had  vóór  zijn  hemel- 
vaart. Behalve  dat  het  een  gedachtenismaaltgd  was, 
verwachtte  men  van  dezen  mystischen  maaltijd,  vooral 
van  het  genot  van  den  geheiligden  wgn  bovennatuur- 
lijke werkingen.  Men  verkreeg  daardoor  lichamelijke 
en  geestelgke  kracht  en  werd  gesterkt  in  zijnen  strijd 
tegen  de  booze  geesten,  ja  men  verkreeg  daardoor  eene 
zalige  onsterfelijkheid,  zooals  Ignatius  in  den  brief  aan 
de  Efeziërs  (20:2)  het  avondmaalsbrood  noemt  een 
geneesmiddel  der  onsterfelijkheid  en  een  tegengif  om 

niet    te    sterven    {qé^Q/Aaxop    d&apaaiag,  dpridoTog  roü  fAti 

dno&apéip).  Justinus  (Apol.  I,  66)  en  TertuUianus  (De 
praescr.  haer.  40)  maken  het  zich  met  deze  overeenkomst 
zeer  druk  en  zien  daarin  het  werk  van  den  dui- 
vel, die  bg  den  Mithrasdienst  navolging  van  Christe- 
Igke  gewoonten  deed  ontstaan,  om  de  Christenen 
te  verleiden.  Ik  hecht  aan  deze  overeenkomst  niet  veel. 
Gaarne  wil  ik  er  wel  op  wijzen,  maar  welk  een  verschil 
in  gemoedsstemming  moet  bestaan  hebben  tusschen  den 
vromen  Christen,  die  avondmaal  gevierd  heeft,  en 
den  belgder  van  Mithras,  die  in  de  mysteriën  ingewijd 
was.  Wanneer  op  z\jne  verbeelding  was  gewerkt  en  hij 

1)    Zie  F.  Cumoiit,  Die  Myfterien  dei  MiOin,  1908,  ftg.  6  Tifel  n. 
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iD  het  halfdonker  in  eene  mystieke  stemming  was  ge- 
bracht, sprak  hij  met  de  ingewijden  van  Apulejus 
(Metam.  XI,  23  fin.):  9,11^  ben  door  de  poorten  des 
doods  gegaan,  heb  den  drempel  van  Proserpina  over- 
schreden, en  nadat  ik  door  alle  elementen  gegaan  was 
keerde  ik  tot  de  aarde  terug.  Midden  in  den  nacht  heb 
ik  de  zon  in  helderen  glans  zien  stralen.  Ik  naderde 
de  goden  van  de  onderwereld  en  van  boven  en  heb  ze 
aangebeden  van  aangezicht  tot  aangezicht".  De  Chris- 
ten evenwel,  die  de  teekenen  van  brood  en  beker  ont- 
vangen heeft,  versterkt  is  in  zijn  geloof  en  van  de 
unio  mystica  geniet,  drukt  zich  geheel  anders  uit.  Toto 
coelo  distant.  Wel  erken  ik  de  groote  overeenkomst 
tusschen  de  liturgie  van  het  Mithriacisme  en  die  van  de 
zich  later  ontwikkelende  Roomsch-Katholieke  kerk.  Het 
geheele  ceremonieel  werd  in  lederen  tempel  geleid  door 
eenen  priester,  die  den  titel  sacerdos  of  antistes  voerde. 
De  priesterschap  vormde  eene  soort  hiërarchie  met  eenen 
pontifex  maximus  aan  het  hoofd,  die  slechts  eenmaal 
mocht  huwen.  Tertullianus  verhaalt  ook  1. 1,  dat  de 
aanhangers  van  den  Perzischen  god  evenals  de  Chris- 
tenen hunne  virgines  en  hunne  asceten  of  continentes 
hebben.  Dit  laatste  is  daarom  des  te  opmerkelijker, 
omdat  het  niet  overeenkomt  met  den  geest  van  Zoroas- 
ter,  aan  het  coelibaat  eenige  verdienste  toe  te  kennen. 
Behalve  dat  de  priester  moest  toezien,  dat  het  vuur 
op  het  altaar  niet  uitdoofde,  moest  hij  driemaal  per 
dag  tot  de  zon  bidden,  des  morgens,  des  middags  en 
bij  de  avondschemering,  zooals  men  volgens  de  Leer 
der  twaalf  apostelen,  het  oudste  Christelijke  liturgische 
geschrift  uit  de  1®  helft  der  2«  eeuw,  dagel^ks  driemaal 
het  Onze  Vader  moest  bidden.  Omdat  Mithras  evenals 
Christus  als  de  middelaar  en  het  licht  der  wereld  aan- 
geduid werd,  behoeven  wij  ons  niet  te  verwonderen, 
dat  de  verwarring  zoo  groot  werd,  dat  volgens  Eusebius 
van  AJexandrië  (Oratio  Ttêgl  dargoyófmy^  ed.  Thilo,  4834, 
p.  18)  ook  onder  de  Christenen  aanbidders  van  de  zon 
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waren.  Augustinus  moest  de  geiykstelling  van  Christus 
en  de  zou  hiermede  bestrijden,  dat  de  zon  niet  zelve 
Christus  v^ras,  maar  door  Hem  was  geschapen  (Tract. 
34,  2).  Het  samenvallen  van  de  geboortedagen  van 
Mithras  en  Jezus  op  25  December  trachtte  men  later 
zóó  te  verklaren,  dat  Jezus  de  ware  invictus  was,  die 
den  dood  overwonnen  had.  Gelijk  de  aanhangers  van 
Mithras  hunne  vreugde  over  de  geboorte  van  hunnen 
god  door  het  aansteken  van  lichten  te  kennen  gaven, 
werd  te  Jeruzalem  op  het  Epiphaniënfeest,  het  oorspron- 
kelijk Kerstfeest,  in  de  vierde  eeuw  eene  godsdienst- 
oefening met  lichten,  een  lucernare  of  kvirii^óv  gehou- 
den. ^)  Ik  zou  zeggen :  Zeer  natuurlijk,  daar  licht  voor 
het  menschelijk  gevoel  een  symbool  van  blijdschap  en 
opgewekte  stemming  is.  Beide  godsdiensten  vieren  den 
Zondag  als  den  heiligen  dag  der  week.  Ik  zie  evenwel 
hierin  geen  navolging,  zooals  men  wel  eens  beweerd 
heeft.  Vooreerst  staat  de  viering  van  den  Zondag  by  de 
Christenen  reeds  zeer  vroeg  vast.  Reeds  in  het  N.  T.  vin- 
den wij  daarvan  de  onmiskenbare  sporen.  Daarenbo- 
ven is  de  oorsprong  der  viering  zeer  verschillend.  Daar 
Mithras  de  god  des  lichts  was,  werd  de  dag  der  zon 
hem  gewijd.  Christus  daarentegen  stierf  op  Vrijdag  en 
stond  des  Zondags  op  uit  zijn  graf.  Vandaar  de  Chris- 
telijke herdenking  van  den  eersten  dag  der  week.  Ook 
hierin  kunnen  de  beide  godsdiensten  naast  elkan- 
der gesteld  worden,  dat  z\|  voor  de  propaganda  zich 
niet  tot  de  ontwikkelden  en  beschaafden,  maar  tot  de  een- 
voudigen  wendden.  Zij  hadden  in  den  zendingsarbeid 
zulk  een  goeden  uitslag,  dat  zoowel  de  aanhangers  van 
Mithras  als  de  Christenen  het  woord  van  Tertullianus 
konden  overnemen:  „Hesterni  sumus  et  vestra  omnia 
implevimus".  Wanneer  men  het  getal  gedenkteekenen 
nagaat,  dat  de  eeredienst  van  Mithras  heeft  nage- 
laten, kan  men  vragen,  of  zij  ten  tijde  van  de  Severi 
niet  talrijker  geweest  zijn  dan  de  Christenen.  Met  het 

1)    Vgl.  H.  Usener,  fteligiosigeich.  UBtenuchangen  1889,  I,  S.  909. 
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oog  op  de  grootte  der  spelonken  of  grotten,  waar  men 
samenkwam,  waarvan  de  belangrijkste  ons  bewaarde  is 
het  Mithraeum  van  S.  Clemente  te  Rome,  waren  de 
locale  gemeenten  niet  grooter  dan  circa  100  personen. 
Zij  vormden  eene  soort  van  zedelijke  lichamen,  hadden 
iets  wat  aan  eenen  kerkeraad  (decuriones)  deed  den- 
ken met  bestuurders  of  curatores.  Verder  bezaten  zij 
defensores,  die  de  belangen  der  gemeenten  voor  den 
rechter  hadden  te  verdedigen  en  patroni,  die  de  geheel 
van  vrgwillige  bijdragen  levende  gemeenten  geldelijk 
ondersteunden.  Wanneer  ik  nu  nog  herinner,  dat  de 
leden  elkander  broeders  noemden,  dan  begrijpt  gij,  dat 
het  naast  elkander  stellen  van  Christendom  en  Mithria- 
cisme  ook  in  dezen  recht  van  bestaan  heeft. 

A.  Dieterich  heeft  onder  de  Parijsche  tooverpapyri 
eene  z.g.  Mithras-liturgie  ontdekt,  welke  hij  in  1903 
heeft  uitgegeven  (Eine  Mithras-liturgie,  1903).  Zij  doet 
zich  voor  als  eene  openbaring  van  Mithras  en  moet  in 
eene  grot  zijn  ten  uitvoer  gebracht.  De  iAtfarijg  of 
ingewijde  meent  door  de  zeven  symbolische  hemel- 
poorten te  stijgen  en  spreekt  bij  elk  daarvan  een  gebed 
uit,  totdat  hij  in  den  hemel  zelven  is  aangekomen  en 
in  ecstase  den  God  aanschouwt  Opmerkelijk  is  hier  de 
mystieke  eenheid  der  geloovigen  met  de  godheid,  het 
in  haar  zijn  en  blijven,  de  unio  mystica,  verder  het 
kindschap  Gods.  Tusschen  Mithras  en  Helios  bestaat 
eene  verhouding  van  vader  en  zoon,  zoodat  Helios  nu 
eens  als  de  eengeboren  zoon  van  Mithras  voorkomt, 
dan  weder  in  goddelijke  eenheid  met  hem  als  de  groote 
god  Helios  Mithras  aangeduid  wordt.  Evenals  Helios 
de  eerste  ingew^de  is,  dien  Mithras  in  zijne  gemeenschap 
opneemt,  is  Mithras  de  vader  zijner  geloovigen  en 
ingewijden  of  neophyten.  Dit  vindt  zijne  analogie  bij 
de  Christenen  in  de  verhouding  van  den  Zoon  tot  den 
Vader  en  van  de  geloovigen  tot  God.  Eigenaardig  is 
bij  beiden  de  gedachte  aan  de  wedergeboorte,  zoo- 
als    ook   symbolische   vormen   van   vele   natuurvolken 


Digitized  by  VjOOQIC 


144 

op  dezelfde  gedachte  wijzen.  De  oude  mensch  sterft  en  de 
nieuwe  komt  in  z\jne  plaats.  Met  de  wedergeboorte  ver- 
bindt zich  het  geven  van  eenen  nieuwen  naam.  De  heilige 
dag,  waarop  de  nieuwe  geboorte  plaats  heeft,  heet  de  nata- 
lis  sacer  van  de  neopbyten.  Deze  wedergeboorte  sluit  zich 
aan  het  sterven  en  opstaan  van  eene  bepaalde  godheid 
aan.  Bij  vele  volken  der  oudheid  vindt  men  eenen  god,  die 
sterft  en  opstaat,  die  nedergedaald  is  in  bet  doodenrijk 
en  weder  opgevaren  ten  hemel,  een  leidsman  en  voor- 
beeld van  de  geioovigen.  Zoo  werd  b.v.  bij  het  lente- 
feest  van  den  Syrischen  god  Attis  allereerst  zijn  dood 
beklaagd  en  verder  op  den  derden  dag  zijne  opstanding 
blijde  verkondigd.  In  de  mysteriën  van  Mithras  is  die 
gedachte  van  wedergeboorte  zinnebeeldig  in  het  stier- 
offer  aangewezen.  De  ingewijden  noemen  zich  „in 
aetemum  renati".  Bij  de  beschouwing  van  deze  dingen 
evenwel  wachte  men  zich  voorde  noodige overdrijving! 
Ik  las  ergens,  i)  dat  de  centrale  beteekenis,  welke  de 
wedergeboorte  in  het  N.  T.  bij  Paulus  en  Johannus 
inneemt,  daarom  zóó  opmerkelijk  is,  omdat  bij  de 
Joden,  ja  bij  de  Semieten  in  het  algemeen,  het  beeld 
van  dood  en  wedergeboorte  geheel  ontbreekt.  Ik  zie 
kans,  om  de  idee  van  de  wedergeboorte  van  Joh.  3  en 
van  Paulus  uit  het  Oude  Testament  te  verklaren  en 
heb  den  Mithrasdienst  daarvoor  niet  noodig.  Toen 
Jezus,  tot  Nicodemus  over  de  wedergeboorte  sprekend, 
zijne  verwondering  te  kennen  gaf,  dat  hij,  een  leeraar 
in  Israël  zgnde,  deze  dingen  niet  wist,  bedoelde  hij  toch 
zeker,  dat  Nicodemus  met  het  O.  T.  goed  bekend  moest 
zijn  en  niet  met  de  liturgie  van  JSdithras  of  met  de  ge- 
schiedenis der  godsdiensten  in  het  algemeen.  Wat  er 
waars  en  edels  in  het  Mithriacisme  was,  werd  ook  in  het 
oude  Christendom  gevonden.  Ik  beweer  evenwel  niet, 
dat  het  Christendom  dit  van  bet  Mithriacisme  heeft 
geleerd.  Mithras  heeft  in  den  strijd  met  het  Christen- 
dom het  onderspit  gedolven  en  is  volgens  de  legende, 

1)    W.  Nettle,  ProteftanteablaU  vta  88  Not.  1906,  8.  886. 
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nadat  b\j  de  Pbrygiscbe  muts  afgelegd  bad,  een  vrome 
krijgsman  geworden,  die  het  tot  den  rang  van  comes 
beeft  gebracbt  en  later  den  naam  van  St.  Georg  heeft 
gedragen. 

In  den  allerjongsten  tijd  heeft  men  in  het  N.  T.  ook 
den  invloed  zoeken  te  bespeuren  van  de  Egyptische 
z.g.  Hermetische  litteratuur  of  die  van  Hermes,  ge- 
heimschriften uit  de  laatste  eeuw  vóór  en  de  eerste 
eeuw  na  Chr.,  waarin  allerlei  bespiegelingen  over  me- 
dische, astronomische  en  theologische  vraagstukken 
gevonden  worden,  die  voor  de  dieper  ingewijden  door 
Hermes  werden  medegedeeld,  eene  soort  gnostische  lit- 
teratuur. De  Hermes  van  de  Grieken  is  hier  de  Thot 
der  Egyptenaren.  Zooals  de  oorspronkelijke  Isisdienst 
zich  ver  buiten  de  landpalen  van  Egypte  verbreidde, 
namen  ook  de  Egyptische  wijzen  of  Grieksche  priesters 
bepaald  Hellenistische  philosophie  over.  Zoo  ontstond  er 
eene  pantheïstisch-mystische  Theologie  met  eigenaardige 
kosmogonische  voorstellingen.  O.  a.  ook  uit  de  daarbij 
behoorende  toover-papyri  blijkt,  hoe  tooverformules  in 
naam  van  verschillende  goden,  zelfs  van  Jahwe  of  Jezus 
werden  uitgesproken.  Het  komt  mij  voor,  dat  in  de 
Hermetische  litteratuur  ook  van  het  N.  T.  gebruik 
gemaakt  is.  Waarheid  is,  dat  de  Logosleer  van  het 
vierde  evangelie  overeenkomst  heeft  met  bespiegelingen 
over  den  Xóyog  ^eov  bij  Hermes,  maar  er  is  ook  verschil. 
De  i'óyog  ^tov  is  in  de  Hermetische  litteratuur,  genaamd 
Poimandres  (zie  ed.  R.  Reitzenstein,  4904,  S.  45),  het 
goddelijk  zaad,  dat  de  ^ovXii  ^éoO  in  zich  tot  eene 
zichtbare  wereld  vormt,  of  waardoor  zg  tot  eene  zicht- 
bare wereld  wordt.  Wat  in  den  mensch  hoort  en  ziet, 
is  de  i^ros  ^fov.  Hg  is  onafscheidelgkmetGodzelven, 
den  poOg  verbonden.  Hunne  vereeniging  is  het  leven 
en  de  geheele  wereld  is  bezield.  Naast  den  ^óyog  en 
den  v<^9  komt  als  derde  de  povXri  ^éoö,  die  slechts 
daarom  tegelijk  (j^oig  en  yipéoig  kan  zijn,  omdat  God 

TkêU.  StuüH  1906.  ^^ 
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zelf  de  wereld  is.  Begrippen  als  Logos,  leven,  licht, 
volheid  (nXtjQWfia),  de  beelden  van  den  goeden  herder 
en  van  den  M^aren  M^ijnstok  komen  in  de  genoemde 
litteratuur  en  bij  Johannes  voor.  Maar  ik  neem  niet, 
zooals  b.v.  Reitzenstein  wil,  de  afhankelijkheid  aan  bij 
het  N.  T.  Erkent  zelfs  niet  Reitzenstein,  die  blgkens 
zijne  twee  geschriften  „Zwei  religionsgeschichtlichen 
Fragen",  1904,  en  Poimandres,  4904,  een  der  beste 
kenners  op  dit  gebied  is,  dat  deze  geschriften  in  de 
1«  eeuw  na  Christus  ontstaan  kunnen  zijn?  Het  komt 
mij  voor,  dat  zij  eer  later  dan  vroeger  gesteld  moeten 
worden.  Zoo  doende  evenwel  wordt  de  afhankelijkheid 
van  het  N.  T.  zeer  weinig  waarschijnlijk.  Op  verdere 
bijzonderheden  ga  ik  niet  in,  als  b.v.  dat  men  zelfs 
invloed  van  de  Hermetische  geschriften  op  het  gesprek 
van  Jezus  met  Nicodemus  en  met  de  Samaritaansche 
vrouw  en  in  het  bekende  misverstand  in  het  vierde 
evangelie  gezien  heeft,  i)  Wie  te  veel  bewijst,  bewijst 
niets.  Het  laatste  geldt  ook  van  de  bewering,  2)  dat 
Johannes  in  zijnen  proloog  over  de  vleesch wording  des 
Woords  afhankelijk  zou  zijn  van  de  voorstellingen  der 
Hindoes  betreffende  de  Awatara's,  d.  z.  de  nederdalingen 
van  den  god  Wishnoe,  al  erken  ik  de  overeenstemming 
hierin,  dat  ook  de  nederdaling  van  Wishnoe  een 
zuiver  ethisch  en  verheven  doel  heeft,  om  ni.  het  heil 
der  menschen  door  eene  verlossing  op  ethisch  gebied 
te  bevorderen. 

Meer  dan  de  laatst  genoemde  opmerkingen  hebben 
de  studiën  van  W.  Heitmülier  de  aandacht  getrok- 
ken „lm  Namen  Jesu",  4903,  en  „Taufe  und  Abend- 
mahl  bei  Paulus",  4903.  In  het  eerste  tracht  hij  aan  te 
toonen,  dat  zoowel  in  het  N.  T.  ais  in  de  verdere  oud- 
christelijke litteratuur  van  den  naam  Jezus  zoowel  bij 
den  doop  als  bij  het  gebed  een  magisch  gebruik  werd 
gemaakt,   alsof  van  den  naam  als  zoodanig  eene  zede- 

1)    Poimandres,  ed.  Reitsentteio»  8.  S4«,  3(7.1 

3)    J.  Grill,  Untenuchungen  üher  die  EnUtehung  des  vierien  Erangelinmi,  1903,  S.  347. 
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lijke   kracht   uitging,   wat  hij  dan  door  tal  van  paral- 
lelen  uit  de  geschiedenis  der  godsdiensten  zoekt  te  sta- 
ven. In  het  tweede  beperkt  Heitmüller  zijn  onderwerp 
en  staat,   zooals   de  titel  duidelijk  zegt,  alleen  bij  den 
doop  en  het  avondmaal  volgens  het  Paulinisch  leerbe- 
begrip  stil.  Niet  Jezus  zou  v^n  doop  en  avondmaal  eene 
magische   opvatting   gehad    hebben,  maar  wel  Paulus. 
Een  onnatuurlijke  nadruk  wordt  gelegd  op  de  m.  i.  zui- 
ver ethisch  te  verstane  gedachte,  dat  wij  bij  den  doop 
met  den  gestorven  en  opgestanen  Christus  in  betrekking 
worden   gebracht,  en  verder  op  de  bekende  plaats  van 
1  Kor.  15 :  29,  waar  Paulus  spreekt  van  personen,  die 
zich   voor  de  dooden  lieten  doopen,  alsof  die  doop  als 
opus  operatum  aan  de  gestorvenen  ten  goede  zou  komen. 
Paulus  evenwel   neemt  dit  bygeloof  niet  over,  maar 
stelt   zich  voor  een  oogenblik  op  het  standpunt  derge- 
nen, die  zulks  deden.    Hij  vraagt,  lettend  op  eene  voor 
ons  gevoel  vreemde  en  uit  het  apostolisch  tijdvak  ver- 
der niet  bekende  gewoonte,   wat  die  doop  J)eteekent, 
indien   Christus  niet   opgewekt  is.    Hij   bestrijdt  zijne 
tegenstanders   met   hunne   eigene  wapenen  en  beroept 
zich  hier  op  hun  bijgeloof.  Ook  als  Paulus  1  Kor.  14  :  30 
in  verband   met  het  misbruik,  dat  van  de  liefdemaal- 
tijden  gemaakt  werd,  waardoor  men  zich  een  oordeel 
at  en  dix)nk,  gewaagt  van  vele  zieken  en  sterfgevallen 
in   de  gemeente,  is  dit  geen  magische  voorstelling  van 
het    avondmaal.   De  apostel   beschouwt   de   ziekte   en 
sterfgevallen  niet  als  een  gevolg  van  de  spijs  en  drank, 
maar  als  een  oordeel  Gods,  dat  kwam  over  de  zonden 
der  gemeente.   Neen!   wij   vinden   niet,  wat  wij  in  de 
geschiedenis  der  godsdiensten  zoo  vaak  aantreffen,  bij 
Paulus  de  gedachte,  dat  door  het  eten  en  drinken  van 
brood  en  beker  eene  vereeniging  met  de  godheid  zou 
ontstaan,  en  dat  men  door  het  gebruik  van  vleesch  en 
bloed  van  het  offer  het  leven  van  de  godheid  deelach- 
tig zou   worden.  Het  eten  en   drinken   is  bij  Paulus 
slechts   symbool,   geen   eten  en  drinken  in  den  eigen- 


Digitized  by  VjOOQIC 


148 

lijken  zin  des  woords  en  van  een  offer  is  in  het  avond- 
maal geen   sprake.  De  deelnemers  aan  het  avondmaal 
mogen  zijn  h  Xgiavw^  dit  is  niet  de  toestand  van  de 
^a%%itfopTig  van  Dionysos,  die  i'^^éoi  waren.  Ik  zal  niet 
alle  parallelen  vermelden,  die  HeitmüUer  bij  het  avond- 
maal ter  sprake  brengt,  maar  slechts  een  paar.  De  eer- 
ste, die   hij   vermeldt,   is  deze.   Van  de  Azteken,  den 
betrekkeiyk  hoog  beschaafden  stam  der  Mexicanen,  wordt 
eene  eigenaardige  gewoonte   van   menschenoffers  ver- 
meld. Krijgsgevangenen,  die  voor  het  oifer  uitgekozen 
waren,  verkregen  den  naam  van  de  godheid,  droegen 
hunne  kleederen,  werden  eenen  tyd  lang  van  velerlei 
attributen  voorzien  en  geëerd  op   eene  wijze,  waarop 
men  anders  de  godheid  vereerde,  totdat  zij  op  den  feest- 
dag geslacht  en  verteerd  werden.  Tweede  parallel.  Bij 
eenen   stam   der   Bedouïnen   op   het  schiereiland  van 
den    Sinaï  —  zoo  verhaalt  ons  Nilus  —  bestond  eene 
gewoonte   van  offeren,   die   wij   als  den  oudsten  vorm 
van   het  dieroffer  hebben  te  beschouwen.  Bij  het  licht 
van  de  morgenster  liep  de  stam  onder  gezang  rondom 
den  op  het  altaar  vastgebonden  kameel.    Bij  de  laatste 
tonen  van  het  gezang  werd  aan  het  offerdier  de  eerste 
wond  toegebracht.   Het  daaruit  stroomende  bloed  werd 
gedronken   en   het  nog   bloedige   vleesch  rauw  geheel 
opgegeten.  Met  den  besten  wil  begrijp  ik  niet,  hoe  iemand 
dergelijke  gewoonten  en  het  avondmaal  naast  elkander 
kan  stellen.  Hebben  wij  hier  waarlijk  „die  Vorstellungs- 
welt  des  Herrnmahls  in  primitivster  Form  und  deshalb 
in  durchsichtiger  Gestalt"  i)?  Mij  dunkt,  eene  dergelijke 
bewering  getuigt  niet  van  fijn  godsdienstig  gevoel  en 
takt.  Wanneer  de  geschiedenis  der  godsdiensten  geen 
grooteren   dienst  aan  de  Theologie  kan  bewijzen,  dan 
welken   wij   hier    vinden,   zou   de  beoefening  daarvan 
niet  van  hoog  gewicht  zijn. 


1)    Zoo  W.  HeitmüUer,  Taufe  nnd  Abendmahl  bei  Panlui,  1903,  S.  43. 
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Mijn  resultaat  is,  dat  de  inwerking  van  vreemde  gods- 
diensten op  bet  oudste  Christendom  niet  van  hooge 
beteekenis  is  te  achten.  Wie  dat  Christendom  wil  ver- 
klaren, kan  volstaan  met  het  Oude  Testament,  bet  latere 
Jodendom  en  de  Hellenistische  philosophie.  Hg  bewan- 
dele  dus  den  ouden  en  beproefd  bevonden  wegl  Maar 
bovenal  late  hij  het  volle  licht  vallen  op  den  persoon 
van  Jezus  Christus,  die  de  schepper  of  liever  het  middel- 
punt van  de  religie  is,  welke  zich  naar  Hem  noemt. 
Is  zelfs  de  historie  in  het  algemeen  niet  te  verstaan 
zonder  de  beteekenis  van  de  verhevene  persoonlijkheden, 
die  den  stoot  gaven  tot  eene  eeuwige  beweging  en  niet 
eenvoudig  als  producten  van  humaen  tijd  zijn  te  ver- 
klaren, hoeveel  te  meer  geldt  dit  van  de  gewijde  ge- 
schiedenis of  van  het  ontstaan  van  het  oudste  Christen- 
dom met  het  oog  op  den  persoon  van  Christus.  Hij  is 
voor  ons  de  eengeboren  Zoon  des  Vaders,  die  des  Vaders 
wezen  ons  heeft  verklaard.  Stel  het  Christendom  gerust 
naast  andere  godsdiensten !  Wat  daarin  edel  en  goddelijk 
is,  heeft  ook  het  Christendom  en  het  heeft  nog  zooveel 
meer.  Het  Christendom  erkent  het  probleem  van  de  zonde 
en  predikt  verzoening  van  den  zondaar  met  God.  Stel  den 
Christus  gerust  naast  den  Boeddha  of  wien  ook!  Hij 
zal  zich  boven  hen  verheffen,  zooals  b.v.  in  de  Jung- 
frauketen  de  Jungfrau  zelve  in  hare  maagdelijke 
schoonheid  ver  boven  hare  omgeving  uitsteekt.  Het 
ógai^  of  zien  van  den  Zoon  des  menschen  wordt  een 
(^iWQfTy,  eene  aanschouwing  der  bewondering,  en  het 
&f(OQfXp  eindigt  in  de  nQoaxtfpijatg  of  de  aanbidding. 
Sol  Justitiae  illustra  nos!  Met  deze  bede  wil  ik  be- 
sluiten. 

Utrecht,  Maart  1905.  J.  M.  S.  Bauon. 
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Bijbel'Studiën  door  Dr.  E.  H.  Van 
leeuwen,  Oud-Hoogleeraar.  Utrecht, 
H.  de  Vroede,  1904. 

Prof.  Van  Leeuwen  behandelt  hier  de  volgende  on- 
derwerpen: 1)  Gods  Vaderschap  en  het  kindschap  der 
geloovigen ;  2)  „Onze  Vader,  die  in  de  hemelen  zijt" ; 
3)  Jezus'  voorbeeld;  4)  Joh.  XIX  :  35;  5)  De  mensch; 
6)  Hebr.  IV  :  12.  M.  i.  zijn  de  vier  eerste  studiën  wel 
de  belangrijksten.  De  eerste  leert,  dat  de  benaming 
Vader  van  God  noch  in  O.,  noch  in  N.  T.  de  aan- 
duiding IS  van  een  natuur-betrekking  tusschen  God 
en  mensch,  maar  altijd  van  een  genade  of  verbonds- 
betrekking, evenals  wederkeerig  de  uitdrukking  „kind'', 
„kinderen  Gods".  In  het  O.  T.  heet  Israël,  krachtens 
de  vrije  daad  der  verkiezende  liefde  Gods,  „Zoon"  en 
„eerstgeboren  Zoon"  van  Jehovah  en  deze  Israëls  „Vader". 
In  het  N.  T.  is  de  nationale  beperking  weggenomen  en 
ieder  geloovige,  individueel,  krachtens  zijn  geloofs- 
gemeenschap met  Christus,  kind  van  God,  en  is  God  de 
Vader  van  elk  Zijner  kinderen.  Paulus  heeft  deze 
specialiseering  van  het  O.  T.ische  coUectivum  juridisch 
uitgedrukt  in  de  vio&eaia^  Johannes  in  de  daarnaast 
staande  uitdrukking  rixpa  ^iov,  omdat  hij  het  kind- 
schap der  geloovigen  in  onmiddellijk  verband  brengt 
met  het  yipvij^^pcci  i%  roö  ^toO.  De  Vadernaam  voor 
God  en  bet  correlarium  V169  bg  Jezus  is  derhalve  niet 
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iets  nieuws;  veeleer  bestaat  het  nieuwe  hierin,  dat  Hij 
bet  feit  van  de  vlóTijg  uit  de  uiterlijke  gemeenschap 
overbrengt  in  de  sfeer  van  het  individueele  en  gees- 
telijke. De  enkele  mensch  is  viói  ^éov^  niet  omdat  hij 
lid  is  van  een  volk,  maar  omdat  hij,  als  deelgenoot  van 
bet  Godsryk,  in  persoonlijke  betrekking  staat  tot  God 
als  zijn  Vader  (blz.  19).  Prof.  Van  Leeuwen  wijst  dan  ook, 
m.  i.  terecht,  zoowel  de  consequentie  van  Baur— God,  de 
Vader  van  alle  menschen,  dus  alle  menschen  kinderen 
Gods  —  als  het  dualisme  van  Doedes  e.  a.— God,  de 
Vader  van  de  menschen,  maar  alleen  de  geloovigen 
kinderen  Gods  —  af.  Dat  Gods  zorgende  Voorzienig- 
heid zich  over  alle  menschen  uitstrekt,  beteekent  nog 
niet  dat  God  daarom  door  Jezus  „Vader"  genoemd  wordt. 
Die  opvatting  in  de  populaire  exegese  is  afkomstig  uit 
de  Stoïsche  en  Platonische  philosophie  (Wittichen). 

Ik  geloof  niet  dat  hiertegen  veel  kan  worden  in- 
gebracht. De  vraag  of  God  de  Vader  is  van  alle  men- 
schen en  dus  of  alle  menschen  kinderen  Gods  z^jn,  is 
door  Jezus  niet  opzettelijk  gesteld.  Jezus  heeft  nooit 
een  bepaling  gegeven  van  de  betrekking,  waarin  de 
mensch  buiten  de  theocratie  tot  God  staat.  Zgn  onder- 
wijs was  uitsluitend  bestemd  voor  rijksgenooten  en  voor 
een  zoodanige  bepaling  te  spontaan.  Jezus  sprak  van 
God,  die  en  zooals  Hij  zich  aan  Israël  had  geopenbaard. 
De  O.  T.ische  Godsnamen  keeren  in  het  Nieuwe  Testa- 
ment terug,  soms  zelfs  onvertaald  (Jac.  V  :  4),  ook  de 
Vadernaam,  maar  terwijl  deze  in  het  O.  T.  sporadisch 
is,  is  hij  in  het  N.  T.  constant,  de  samenvatting  van 
de  intensieve  realiteit  van  Gods  wezen  in  betrekking 
tot  de  geloovigen.  Echter  is  de  quaestie  met  het  door  Prof. 
Van  Leeuwen  aangevoerde  niet  geheel  af.  Zij  heeft  nog  een 
andere  zijde.  De  tegenstelling  is  niet  alleen  O.  T., 
N.  T.,  maar  ook  N.  T.,  h.  i.  c.  de  Evangeliën,  én  het 
Jodendom.  Wy  weten  hoe  essentieel  het  verschil  was 
tusschen  den  Heer  en  Z\jne  tijdgenooten,  ook  op  dit 
punt.    Zijn   God   was  geen  God  des  begrips  maar  een 
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God  der  ervaring.  Hij  predikte  geen  transcendente 
abstractie,  niet  slechts  een  ,, Voorzienigheid",  maar  een 
hyperkosmische,  immanente  realiteit,  wiens  trouw  ook 
het  kleinste  omvat.  Zijn  God  was  niet,  deistisch,  een 
God  van  verre,  maar  een  God  van  nabij,  de  God  der 
natuur  en  der  geschiedenis,  de  God  der  volkeren,  Zijn 
Vader  en  de  Vader  der  geloovigen.  Dientengevolge  was 
ook  de  levensstemming  Zijner  discipelen  een  andere  dan 
die  der  Joden.  Hun  leven  was  geen  leven  van  bange 
vrees  als  van  een  schuldige  voor  zijn  rechter  of  van 
een  onderdaan  voor  zijn  koning,  maar  een  leven  van 
blyde  gewisheid.  De  schuldigen  zijn  vrij  gekochten, 
de  onderdanen  kinderen  geworden.  I.  é.  w.  het  nieuwe 
komt  eerst  dan  volkomen  uit,  wanneer  wg  het  Vader- 
schap Gods  bij  Jezus  vergelijken  met  de  Godsidee  der 
Joden. 

Niet  zoo  goed  kan  ik  mij  vereenigen  met  het  resultaat 
van  de  tweede  studie.  Zij  sluit  zich  aan  bij  de  eerste 
en  betreft  het  afwisselend  gebruik  van  „hemelen"  en 
„hemel",  o.  a.  in  het  Onze  Vader.  In  het  algemeen  is 
het  onderscheid  bij  de  Synoptici  ijl.  Matth.  V,  12  heeft 
het  meervoud,  maar  het  correspondeerende  Mark.  X,  21 
het  enkelvoud.  Zoo  ook  Matth.  XXII,  30  en  Mark.  XII,  25. 
Mattheüs  heeft  meer  het  meervoud.  Markus  veel  min- 
der, Johannes  in  het  geheel  niet.  Is  het  dan  waar- 
schijnlijk, dat  de  Synoptici  in  het  afwisselend  gebruik 
van  meervoud  en  enkelvoud  dezen  zin  zullen  hebben 
gelegd  in  verband  met  den  Vademaam  Gods,  dat  „in 
de  hemelen  de  uitdrukking  is  voor  Gods  immanentie, 
Zijn  alles-omvattende  tegenwoordigheid,  in  den  hemel 
de  uitdrukking  voor  Zijn  transcendentie,  Zgn  boven- 
wereldlijke  majesteit,  vrijmacht  en  heerlijkheid"  (Van 
Leeuwen,  blz.  39)?  En  was  de  op  zichzelf  juiste,  maar 
in  elk  geval  scboolsche  onderscheiding  van  transcen- 
dentie en  immanentie  toch  eigenlijk  niet  vreemd  aan 
het  geloof  van   de  eerste  gemeente? 
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De  derde  studie  Ifetreft  Jeztis*  voorbeeld^  een  onder- 
werp, even  belangrijk  als  actueel  in  de  prediking,  in 
de  Ethiek  en  in  de  stichtel^ke  litteratuur.  Men  denke 
voor  dit  laatste  aan  de  Imitatio  van  Thomas,  aan  In 
his  steps  van  Sbeldon  en  aan  het  geschrift  van  J.  Weiss, 
waarin  deze»  om  de  onkerkelgken  voor  het  Christendom 
te  winnen,  de  prediking  van  „die  Nachfolge  Christi" 
aanbeveelt.  Prof.  Van  Leeuwen  kan  zich  hierin  niet 
vinden.  In  het  N.  T.  wordt  nooit  de  persoon  van  Jezus 
„voorbeeld"  genoemd;  altijd  hetgeen  Hij  gedaan  of  ver- 
richt heeft  of  de  gezindheid  die  Hij  betoond  heeft.  De 
verklaring  ligt  hierin,  dat  Jezus  nooit  opzettelijk  be- 
doeld heeft,  een  voorbeeld  te  geven.  Daartoe  was  Zijn 
gansche  leven  en  elke  daad  Zijns  levens  te  spontaan, 
te  vrij  van  alwat  gemaakt  en  gekunsteld  is,  te  vrij  van 
alle  zelfverheerlijking  (blz.  43).  Hiermede  is  niet  in  strijd 
het  woord  bij  de  voetwassching  Joh.  XHI,  15 :  inódéi/ficc  y^ 
öiövDTta  v(a7p,  want  vnódnyfAa  (Stat  Vert.  voorbeeld)  be- 
teekent  eigenlijk  „aanwijzing",  waarmede  de  voetwas- 
sching gekarakteriseerd  wordt  niet  als  een  voorbeeld, 
dat  moet  worden  nagedaan,  maar  als  een  symbolische 
handeling.  Jezus  stelde  den  eisch  van  het  djtoXov^eXp^ 
sequi,  niet  dien  van  het  fJUfieXa&ai^  imitare,  zooals  de 
Apostelen  ten  aanzien  van  zichzelven  (U  Thess.  Hl,  9). 
Evenmin  wordt  dit  resultaat  weersproken  door  Mark. 
Vni  :  34  en  parall.,  want  al  impliceert  het  volgen  ook 
het  navolgen,  toch  treedt  de  Heer  hier  voor  ons  op 
niet  als  voorbeeld  maar  als  gebiedende,  als  degene,  wien 
men  onbepaald  heeft  te  gehoorzamen  (blz.  48).  Ook 
Paulus  wijst  op  de  gezindheid  van  Christus  (Philipp.  II). 
Er  is  kortom  „in  de  apostolische  litteratuur  eene  schier 
algeheele  absentie  van  een  beroep  op  het  voorbeeld  van 
Jezus,  niet  principieel,  d.w.z.  niet  als  verwijzing  naar  en 
aanprijzing  van  het  ware  levensbeginsel  en  de  ware 
ley ensgezindheidj  maar  wel  in  concreto,  d.  w.  z.  als  ver- 
wijzing naar  en  aanprijzing  van  de  een  of  andere 
christendeugd  of  christenphcht"  (blz.  51). 
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Ofschoon  ik  gaarne  hulde  breng  aan  de  degelijkheid 
van  het  betoog,  kan  ik  mij  toch  niet  geheel  met  de 
uitkomst  vereenigen.  Jezus  mag  zichzelven  nooit  met 
zoovele  woorden  als  voorbeeld  gesteld  hebben,  implicite 
doet  de  Heer  het  wél,  Matth.  XI,  29:  fid^iTi  dnifiov 
oTi . . . .,  dat  kwalijk  op  de  vs.  25—27  bedoelde, 
niet  medegedeelde  geheimenissen  kan  slaan,  want  die 
verzen  bevatten  een  luid  gebed  met  het  oog  op  de  jon- 
geren, terwql  VS.  28  v.  een  ruimeren  kring  van  hoorders 
veronderstelt.  De  mooie  verklaring  van  Drummond 
(leeren  =  leven)  heeft  mij  nooit  losgelaten.  Ook  I  Petr. 
II,  21  wijst,  zij  het  secundair,  op  het  voorbeeld  van 
Jezus  (in  Zijn  lijden);  Kühl  heeft  m. i.  terecht:  „Vor- 
schrift,  daher  hier  Vorbild".  Zeer  nadrukkelijk  doet  zulks 
Johannes,  I  Joh.  II,  6:  o  Xiyoop  iv  avr^  (ihav  ófpilUi 
xa&a>g  ixéXvog  nfQun&Tijaep  xal  ccvvóg  ovT<og  nkqmaxHv. 
Het  algemeene  invol veert  hier  het  concrete;  de  aan- 
prijzing van  het  levensbeginsel  en  de  levensgezindheid 
van  Christus  veronderstelt  de  aanprijzing  van  de  deug- 
den, waarin  die  gezindheid  zich  openbaart.  Ook  het 
volgen,  d^oXov^iXv^  van  Jezus  heeft  voor  ons  niet  den 
zin,  dien  het  voor  de  jongeren  had,  en  toch  behoudt 
die  eisch  zijn  recht.  In  haar  algemeene  strekking  is 
deze  studie  een  bondig  en  welgeslaagd  protest  tegen  de 
eenzydige  verheffing  van  het  voorbeeld  van  Jezus  ten 
koste  van  de  unio  mystica.  Inderdaad  worden  ons 
andere  en  hoogere  eischen  gesteld  dan  copieën  van 
Jezus  te  wezen. 

De  vierde  studie  loopt  over  de  beteekenis  van  i^upog, 
Joh.  XIX,  35:  .,En  hij  {ixuvog)  weet,  dat- hij  zegt  het- 
geen waar  is."  ^Enèipog  kan  niet  slaan  op  den  Evan- 
gelist zelf:  taalkundig  niet,  want  dan  had  hij  moeten 
schrijven  cciróg  old(y]  logisch  niet,  want  dit  beroep  op 
zijn  eigen  getuigenis  zou  geen  waarde  gehad  hebben 
voor  de  lezers,  om  hen  te  overtuigen  van  de  waarheid 
van   hetgeen   hij   zegt.    Prof.   Van  Leeuwen  meent,  in 
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het  voetspoor  van  Zahn,  dat  het  ziet  op  den  verhoogden 
Heer.  De  uitdrukking  zal  dezelfde  beteekenis  hebben 
als  de  formule  ir  &éóg  olSêp  bij  Paulus.  Mijn  bezwaar 
hiertegen  is  dat  iTtupog  in  het  Evangelie  altijd-  ziet  op 
den  vernederden  Heer:  vgl.  H.  I.  18,  33;  H,  21;  III, 
30;  IV,  25;  V,  11  e.  e.,  ofschoon  niet  in  den  eersten 
Brief. 

Beide  laatste  studiën  (over  het  wezen  van  den 
mensch  op  grond  van  Gen.  I  en  over  Hebr.  IV,  12)  geven 
geen  aanleiding  tot  bijzondere  opmerkingen.  Het  was 
mij  een  genot  met  deze  studiën  kennis  te  maken.  Aan 
een  soberen  vorm  paart  zich  een  rijke  inhoud.  Allen 
zijn  zij  de  vrucht  van  grondige  geleerdheid  en  consciën- 
tieus onderzoek,  een  illustratie  van  hetgeen  Nitsch 
schreef  in  het  album  van  Schaff  „Conscientia  funda- 
mentum  est  scientiae". 
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Bibliotheca  Reformatoria  Neerlandica. 
Geschriften  uit  den  tijd  der  Hervorming 
in  de  Nederlanden.  Opnieuw  uitgegeven 
en  van  inleidingen  en  aanteekeningen 
voorzien  door  Dr.  S.  Cramer  en  Dr.  F. 
Pijper,  Tweede  Deel:  Het  Offer  des 
Heeren  (de  oudste  verzameling  doops- 
gezinde martelaarsbrieven  en  offerÜe- 
deren)  bewerkt  door  Dr.  S.  Cramer. 
's  Gravenhage,  Martinus  Nijhoff,  1904. 

Het  2^®  deel  van  de  Bibliotheca  Reformatoria  Neer- 
landica is  spoediger  verschenen  dan  men  met  het  oog 
op  den  omvang  had  mogen  verwachten.  Het  beslaat, 
met  het  Register,  683  blz.,  en  vormt  een  eenheid,  in 
zoover  het  niet,  als  het  l^te  dl.,  verschillende  geschriften 
bevat,  maar  één  werk,  het  „Offer  des  Heeren"  met  het 
hierbij  behoorende  „Lietboec:fken",  zijnde  de  oudste 
verzameling  van  brieven,  van  doopsgezinde  martelaars 
aan  de  hunnen;  van  berichten  over  hunne  gevangen- 
schap en  hunnen  dood  door  tijd-  en  geloofsgenooten ; 
van  liederen,  bij  hun  verscheiden  op  hen  gedicht.  Zoo- 
wel uit  een  taal-  als  uit  een  geschiedkundig  oogpunt 
is  ook  deze  uitgaaf  hoogst  merkwaardig.  Wij  ontvangen 
hier  de  meest  authentieke  berichten  uit  den  tijd  der 
vervolging;  vertrouwelijke  mededeelingen  der  vervolgden 
zelven  over  hun  stemming  en  lot.  Destijds  was  het  boek 
dan  ook  een  zeer  geliefd  volksboek,  vanwege  den  vro- 
men toon  en  de  gestadige  afwisseling  van  den  inhoud. 

In  de  „Inleiding"  geeft  Prof.  Cramer  een  beschrijving 
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van  de  elf  uitgaven  van  het  geschrift  en  van  hare 
onderlinge  betrekking.  Hij  legde  aan  zijn  uitgaaf  ten 
grondslag  niet  de  oudste  van  1562  maar  de  vierde  van 
1570,  omdat  het  „Offer  des  Heeren"  met  deze  uitgaaf 
den  vorm  heeft  verkregen,  dien  het  later  behield.  Waar 
de  bundel  is  samengesteld,  te  Emden,  Antwerpen  of  in 
Holland,  is  niet  zeker.  Vanwaar  de  verzamelaars  de 
stukken  hadden?  De  meeste  brieven  zijn  gedrukt  een 
paar  jaren  nadat  zij  werden  geschreven.  De  verhalen 
van  de  gevangenschap  en  de  verhooren  van  JanClaesz 
e.  a.  kunnen  uit  mondelinge  berichten  zijn  opgesteld, 
misschien  uit  hetgeen  de  verzamelaars  zei  ven  uit  den  mond 
der  slachtoffers  hebben  gehoord ;  misschien  zijn  zg  over- 
genomen uit  gedrukte  vliegende  blaadjes,  welke  later 
verloren  gingen.  Dikwijls  plaatsten  de  verzamelaars 
achter  de  brieven  van  een  martelaar  een  kort  bericht 
over  zijn  dood.  Het  doel  der  uitgaaf  is  uitgedrukt  op 
den  titel  „Tot  troost  ende  versterckinghe  der  slach- 
schaepkens  Christi,  die  totter  doot  geschiet  zijn".  Alzoo 
tot  bemoediging  van  de  martelaars  zei  ven,  maar  ook  van 
al  degenen,  die  elk  oogenblik  konden  worden  opgeroepen, 
als  bloedgetuige  op  te  treden,  of  die  een  vader,  een 
zuster,  een  vriend  hadden,  wier  „offerande"  zij  dagelijks 
konden  verwachten  of  misschien  reeds  hadden  bij- 
gewoond. 

Men  leest  dit  boek  met  ontroering.  Van  de  ruim 
2000  martelaars  en  martelaressen  in  de  gezamenlijke 
Nederlanden  waren  niet  minder  dan  drie  vierden  doops- 
gezind en  onder  deze  bijna  een  derde  vrouwen.  Welke 
folteringen  hadden  zg  te  verduren  in  den  „pijnich- 
thoren",  door  de  „duymijsers"  en  de  „coorden",  door 
het  tongschroefle,  door  water  en  vuuri  Hoe  eenvoudig 
is  de  taal,  hoe  innig  vroom  de  toon  dezer  helden! 
Welk  een  bron  van  troost  en  kracht  was  hun  het 
Woord!  Welk  een  warmte  van  geloof  zonder  dweepzieke 
opwinding!   Hoe   rustig  gaan  zij  den  dood  te  gemoet! 
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Zij  maken  er  waarlijk  geen  geheim  van,  hoe  zij  „seer 
bedruct"  zyn  en  het  vleesch  zeer  „verschroemt" ;  hoe 
de  folteringen  en  de  disputen  veel  „stranger*'  waren  dan 
zij  hadden  gemeend,  maar  van  een  eigenlijken  ziele- 
strijd,  die  toch  ook  deze  menschen  zullen  gehad  heb- 
ben, lezen  wij  zelden.  Daarover  zwijgen  zij,  om  met 
te  meer  nadruk  te  spreken  van  hun  roeping  om  kruis- 
dragers te  zijn  achter  den  groeten  Kruisdrager  en  van 
hun  hoop  om  „volstandig"  te  blyven.  De  indrukken 
van  de  Roomsche  Kerk,  de  „wereld",  zyn  vrQ  wel  ver- 
bleekt; de  martelaars  bestrijden  de  Kerk  niet;  alleen 
bij  de  verboeren  komt  het  uit,  hoe  zij  de  Roomsche 
leeringen  en  praktqken  kennen  en  op  grond  van  hun 
geweten  veroordeelen.  Soms  lezen  wy  een  waarschu- 
vfing  voor  „Lutersche,  Sv^ngelsche  en  meer  andere"; 
zij  zijn  geen  „broeders".  Maar  over  het  geheel  zyn 
de  martelaars  vervuld  van  hoogere  dingen.  Biddende 
dat  God  de  vervolging  moge  doen  eindigen  en  de  vor- 
sten tot  inkeer  brengen,  verheugen  zij  zich  dat  zij  „deel- 
achtich  mochten  zijn  des  lijdens  Christi,  tot  stichtinghe 
van  alle  die  den  Heere  vreesen".  Daar  de  gevangenen 
geregeld  naar  den  naam  en  de  woonplaats  van  geloofs- 
genooten  ondervraagd  werden,  vermanen  zij  de  hunnen, 
niet  te  veel  „na  ander"  te  vragen  en  zorg  te  dragen 
dat  zij  den  naam  van  den  Oudste  niet  kenden,  die  hen 
gedoopt  had.  Soms  verzoeken  zij,  afschriften  van  hunne 
brieven  te  laten  maken,  tot  bezieling  van  anderen.  En 
Hendrick  Verstralen  bidt,  als  een  andere  TertuUianus 
{Ad  uocorem\  zijn  „alderliefste  huysurouwe,  zijn  schaep, 
zijn  lief',  dat  zij  zich  „wel  cont  houden  zonder  man", 
dat  zij  „nu  voort  alleen  blijft  bij  de  kinderen",  want 
„doort  herbouwen  coemt  dickwils  groote  droef heyt". 

Ten  andere  is  deze  uitgaaf  belangrijk  omdat  zij  ons 
de  religieuse  overtuigingen  en  den  wandel  der  oudste 
Dooperschen  doet  kennen.  Van  richtingen  was  destijds 
(ongeveer  1527)  geen  sprake.  De  toenmalige,  nog  weinig 
belijnde  reformatorische  strooming  in  ons  land  (Sakra- 
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mentisme)  heette  „Lutherij".  De  scheiding  tusschen 
Vriezen  en  Vlamingen  is  van  lateren  tgd,  evenals  de 
afscheiding  der  Waterlanders.  Bij  deze  martelaars  zijn 
dan  ook  leerstellige  formules  zeldzaam.  Zij  citeeren 
uit  de  Kanonieken,  maar  ook  uit  de  O.  T.ische  apo- 
criefen.  De  drieëenheid  schijnt  meer  aangehouden  uit 
kracht  der  traditie;  zij  werd  een  term  voor  Gods  on- 
doorgrondelijkheid. Eén  denkbeeld,  dat  een  dogmatisch 
leerstuk  mag  heeten,  keert  in  het  „Offer  des  Heeren"  en 
in  bijna  alle  brieven  terug:  de  eigenaardige  oud-menniste 
mensch wordingsleer.  De  schrijvers  meenden  nl.dat  Chris- 
tus' reinheid  zou  aangetast  zijn  geweest,  wanneer  hy  in 
eenige  aanraking  met  iets  aardsch  en  menschelyks  had 
gestaan,  en  beweerden  daarom  dat  hij  wel  in,  maar  niet 
van  Maria  was  geboren.  Ook  kwam  hun  een  wezen. 
God  en  mensch  tegelijk,  onverklaarbaar  voor;  dan  vonden 
zij  het  nog  begrijpelijker,  dat  de  praeëxistente  Christus 
bij  de  conceptie  in  een  mensch  was  veranderd ;  immers : 
„isset  gelooue  onbegrijpelijc",  gelijk  de  pastoor  tegen 
Adriaan  Cornelisz  beweerd  had,  „hoe  connen  v^ry  dan 
salich  worden?"  (blz.  36.)  Wanneer  Jan  Claesz  den 
zijnen  in  zijn  testament  toebidt,  dat  zij  zich  mogen 
bekeeren,  denkt  hij  daarbij  blijkbaar  niet  aan  den  doop, 
maar  hieraan  dat  zij  „zich  zullen  voegen  bij  de  goeden" 
en  zullen  „bewaren  wat  de  Heer  hen  (u)  condich  heeft 
gemaect,  te  weten :  Al  wat  ghy  wilt  dat  v  die  menschen 
doen,  dat  doet  haer  weder"  (blz.  §32).  Hun  christendom 
was  een  werkdadig  christendom.  Dat  zij  onophoudelijk 
rekenschap  moeten  geven  van  den  doop,  dien  zy  onder- 
gaan hadden,  en  van  hun  opvatting  aangaande  den  eed 
behoeft  alleen  herinnerd ;  het  avondmaal  was  hun  louter 
een  gedachtenismaal.  Zij  worden  vervolgd,  omdat  zij  de 
ware  gemeente  des  Heeren  zijn,  gelijk  die  altijd  vervolgd 
is.  De  rechtschapenheid  van  hun  wandel  werd  trouwens 
door  hunne  rechters  erkend. 

Ziedaar  eenige  grepen  uit  den  overrijken  inhoud  van 
dit  deel.  Het  is  waarlijk  geen  bloote  beleefdheidsvorm, 
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wanneer  ik  Prof.  Cramer  hartelijk  geluk  wensch  met 
de  voltooiing  van  dezen  arbeid,  zich  onderscheidende 
door  accuratesse  en  erudiüe,  zeer  stellig  een  kostelijke 
bijdrage  ook  tot  versterking  van  het  Protestantsch  be- 
wustzijn. 


Blikken  in  het  kerkelijk  en  gemeentelijk 
leven  onzer  vaderen^  door  J.  W.  Mar- 
gadant,  Predikant.  Bewerkt  naar  het 
kerkelijk  archief  van  de  Hervormde  Ge- 
meente van  Oudewater  van  het  jaar  1566 
af.    Rotterdam,   C.  J.  Margadant,  1904. 

Met  weemoed  zie  ik  deze  uitgaaf  aan.  Ds.  Margadant 
heeft  zijn  studie  voltooid  maar  hare  publicatie  niet 
mogen  beleven.  Een  eenheid  in  den  strikten  zin  is  het 
boek  niet,  zooals  trouwens  de  titel  reeds  aanduidt. 
Alwat  betrekking  heeft  op  het  merkwaardige  jaar  1575 
is  weggelaten,  omdat  het  elders  beschreven  is.  Ook 
eindigt  het  werk  met  het  jaar  1846.  Daarentegen  is 
de  bloeitQd  der  Gereformeerde  Kerk  en  de  Fransche 
periode  uitvoerig  behandeld  en  bevat  het  boek  een  aantal 
bijzonderheden,  welke  als  materiaal  by  den  bouw  eener 
geschiedenis  van  de  Nederl.  Herv.  Kerk  kunnen  dienen. 
Het  boek  zal  de  gedachtenis  van  Ds.  Margadant  bewaren, 
niet  alleen  in  de  gemeente,  welke  hij  lief  had,  maar 
ook  in  den  ruimen  kring  zijner  vrienden. 

G.  H.  VAN  Rhijn. 
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MamiXj    Protestantsche    Stemmen. 
Jaargang  VI,  afl.  1 — 4. 

Het  verheugt  mij  weder  een  woord  ter  aankondiging 
te  mogen  schrijven,  vooreerst  omdat  „Marnix''  in  zijn 
nieuwe  redactie  den  waarborg  bezit  van  steeds  grooter 
bloei  en  dan  omdat  ik  nu,  als  predikant  in  Noord-Bra- 
bant,  van  nabij  de  noodzakelijkheid  zie  van  een  waar- 
dige, principieele  bestrijding  van  die  Kerk,  welker  macht 
en  invloed  in  andere  landen  zichtbaar  aan  het  afnemen 
mogen  zijn,  maar  die  in  ons  land  steeds  driester  en 
brutaler  durft  optreden.  Wat  zullen  de  Roomschen  er 
in  juichen,  als  —  wat  God  verhoede  —  deze  Protestant- 
sche Stemmen  tot  zwijgen  gebracht  werden,  niet  uit 
vrees  voor  Rome,  maar  uit  gebrek  aan  medewerking 
der  Protestanten !  Nog  steeds  heeft  „Marnix"  met  schuld 
te  kampen.  Medeprotestanten,  helpt  eerst  de  schuld  uit 
den  weg  ruimen  en  verzekert  dan  aan  „Mamix"  een 
zekere  toekomst  door  het  getal  der  abonné's  te  helpen 
uitbreiden.  Voor  het  eerste  doel  hebt  gij  uw  gaven 
te  zenden  aan  den  heer  Marius  J.  Leyds,  linnenfabri- 
kant te  Stratum  bij  Eindhoven;  voor  het  tweede  richt 
gij  u  tot  de  uitgevers,  F.  Wentzel  en  Co.  te  Utrecht,  i) 

Van  de  dubbele  aflevering,  waarmee  deze  6®  jaargang 
begon,  vestig  ik  voornamelyk  uw  aandacht  op  het  stuk 
getiteld :  Het  Protestantisme  te  Pargs,  door  A,  Coquerel. 
De  merkwaardige,  fijne  gravures  wedyveren  met  den 
tekst  om  dit  artikel  aantrekkelijk  te  maken. 


1)  Sedert  ii  Tenchenen  aflerering  5/6,  waarin  wordt  meegedeeld,  dal  het  blaren  bestaan 
Tan  üamii  roorloopig  ia  Tenekerd,  maar  er  nog  geen  fondi  kan  gerormd  worden.  Op 
bet  winnen  Tan  nieuwe  abonné'i  blOft  de  redactie  aandringen.  V. 

Tha.  StmdiH  1905.  11 
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Van  ex-priesters  heeft  „Mamix"  ons  reeds  menige 
min  of  meer  uitvoerige  levensschets  gegeven.  Een  van 
de  eerste  was  gewijd  aan  den  reeds  op  38-jarigen  leef- 
tijd overledenen  Corneloup.  Nu  brengt  M.  Lindenborn 
ter  sprake  Dr.  Schoenmaekers  en  Granjon.  De  eei*ste 
dezer  twee  ex-priesters  is  in  zijn  godsdienstige  overtui- 
ging nog  niet,  waar  hij  wezen  moet.  Toch  is  deze  zoe- 
kende denker  nu  dichter  bij  Christus  dan  toen  hij  nog 
de  leer  van  Rome's  kerk  verdedigde.  Wij  bidden  en 
vertrouwen,  dat  deze  veelbelovende,  rijk  begaafde  jonge 
man  tot  het  ware  licht  en  den  volkomen  vrede  moge 
komen.  Moge  zijn  geweten,  dat  hy  nu  nog  houdt  voor 
de  stem  Gods  en  daarom  plaatst  boven  Bijbel  en  kerk- 
leer, meer  en  meer  verlicht  worden  door  den  Heiligen 
Geest!  Dan  is  er  veel  voor  het  Protestantisme  van  hem 
te  verwachten.  Met  Granjon,  die  een  dergelijken  strijd 
heeft  doorgemaakt,  is  het  in  zoover  anders,  dat  hij  reeds 
sinds  eenige  jaren  als  predikant  werkzaam  is  en  naar 
wij  vertrouwen  mogen,  zijn  gemeente  het  volle  evan- 
gelie van  Gods  genade  in  Christus  predikt. 

De  heer  Bettink  vraagt  naar  den  juisten  datum  van 
het  protest  op  den  Rijksdag  te  Spiers ;  öf  met  ds.  Lin- 
denborn (Mamix  1904,  pag.  4)  24  April  óf  met  dr. 
Herderschee  (Evang.  Volksalmanak  1864  p.  1 — 14)  25 
April  1529?  De  redactie  van  „Marnix"  toont  uit  gezag- 
hebbende bronnen  aan,  dat  de  datum  is  24  April  1529* 

Zeer  lezenswaardig  is  het  verslag,  dat  ds.  van  der 
Brugghen  geeft  van  de  grondlegging  der  Evangelisatie 
in  de  Belgische  stad  Aalst. 

De  nieuwe  rubriek  „Overzicht"  hebben  zeker  vele 
lezers  van  „Mamix"  met  ingenomenheid  begroet  M.  L. 
behandelt  hierin  het  eeuwfeest  van  het  B.  en  B.  Bijbel- 
genootschap, De  afschaffing  van  art.  2  der  Jezuïeten  wet, 
Nog  eens :  Bybel-zondag,  Alfred  Loisy,  Anton  Vogrinec, 
Rome  en  de  wetenschap,  Heinrich  Denifle. 

Een  groote  verbetering  vind  ik,  dat  in  afl.  4  de  Boek- 
aankondiging  van  den  omslag,  waarop  zij  vroeger  stond^ 
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naar  den  tekst  is  verhuisd.  Behalve  hetgeen  zich  reeds 
van  te  voren  verwachten  laat,  bevat  deze  aflevering 
artikelen  van  M.  Lindenborn,  Rome's  zedelijkheid,  en 
van  H.  V.  A.  De  strgd  tegen  Rome  in  Engeland.  Beide 
stukken  zijn  met  enkele  portretten  geïllustreerd.  Het 
eerste  werd  in  de  pen  gegeven  door  een  vertaling  van 
de  bekende  „Uittreksels''  van  Dr.  Orassmann  uit  de 
Moraal-theologie  van  Dr.  A.  M.  de  Liguori.  Dat  de  biecht 
op  Rome's  zedelykheid  een  slechten  invloed  heeft,  wordt 
ons  uit  deze  bespreking  glashelder.  Het  andere  stuk 
spoort  ons  aan  tot  krachtiger  actie  tegen  Rome  door 
ons  in  te  lichten  over  den  arbeid  op  dat  gebied  in  En- 
geland. Gelukkig  staat  daar,  tegenover  de  ritualistische 
beweging,  de  Imperial  Protestant  Federation  met  haar 
leuze  „United  we  stand,  divided  we  falP'  met  het  doel 
om  broederlijk  verkeer  en  samenwerking  tusschen  Pro- 
testantsche  Kerken  in  het  Britsche  Rijk  gemakkelijk  te 
maken.    Zouden  wij  hiervan  niet  kunnen  leeren? 

H.  W,  A.  Voorhoeve. 
'8'Hertogenboschy  7  Nov.  1904. 
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Biblia  Sacra  Veteris  Testa- 
menti,  dat  is  de  Heilige  Boeken 
van  het  Oude  Verbond.  Vulgaat 
in  Nederl.  Vertaling  met  aanteekeningen. 
Kerkelijk  goedgekeurd.  Eerste  deel, 
's  Hertogenbosch,  1904. 

Van  bovengenoemde  R.  Kath.  Bijbelvertaling  liggen 
voor  mij,  behalve  de  voorrede  voor  het  eerste  deel,  „Het 
Boek  der  Rechters"  door  D.  A.  W.  H.  Sloet,  pastoor 
te  Harderwyk,  „Het  Boek  Ruth"  door  Dr.  Andreas 
Jansen  Y  pastoor  te  Bunnik,  en  „Het  Eerste  en  Tweede 
Boek  der  Koningen"  (d.  w.  z.  I  en  H  Samuël)  van  den- 
zelfden. Op  Hooglied,  Job,  Esther  en  de  apocriefe 
boeken  Wijsheid,  Judith  en  Sirach  na  is  de  vertaling 
gereed.  De  vijf  andere  medewerkers  zijn:  Dr.  H.  J. 
Th.  Brouwer,  P.  L.  Dessens,  Dr.  6.  W.J.M,  van 
Zinnicq  Bergmann,  J.  Schets  en  J.  H.  Dreh- 
manns. 

Het  is  bekend,  hoe  onder  de  Roomsch-Katholieken, 
door  den  machtigen  invloed  van  Paus  Leo  XHI,  de 
Bijbelstudie  in  alle  landen  der  wereld  tot  nieuw  leven 
ontwaakt  is.  Wij,  Protestanten,  kunnen  niet  anders  dan 
ons  daarover  verheugen.  Betere  kennis  van  de  Heilige 
Schrift  —  ook  al  staat  een  Roomsch-Katholiek  tegenover 
haar  anders  dan  wij  —  kan  op  den  duur  niet  nalaten 
een  goeden  invloed  uit  te  oefenen  ook  op  leeringen  en 
praktijken,  die  in  de  R.  Kath.  Kerk  naar  ons  inzicht 
met  de  beginselen  der  H.  Schrift  niet  zijn  overeen  te 
brengen.  En  op  wetenschappelyk  gebied  zien  wij  man- 
nen als  Zapletal   en  Bardenhewer  met  zijn  staf 
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in  Duitschland,  Lagrange  en  Loisy  met  hun  volge- 
lingen in  Frankrijk  en  y.  Hoonacker  met  Poels  en 
hun  geestverwanten  in  België  en  ons  vaderland  met 
groote  belangstelling  aan  het  werk. 

Dr.  Jansen  en  zyn  ambtgenoot  Sloet  zgn  met  laatst- 
genoemde geleerden  blijkbaar  nauw  verwant.  Poels  en 
zijn  leermeester  v.  Hoonacker  (te  Leuven)  zijn  onder 
ons  geen  onbekenden.  En  om  hun  geleerdheid  zoowel 
als  om  hun  streven  onze  belangstelling  en  sympathie 
waardig.  Zij  hebben  ernstig  kennis  genomen  van  de 
nieuwere  onderzoekingen  op  Oud-Testamentisch  gebied. 
Zij  kunnen  zich  formeel  zeer  goed  met  die  nieuwere 
methode  van  onderzoek  vereenigen,  doch  hebben  ern- 
stige bezwaren  tegen  vele  thans  gangbare  resultaten. 
Maar  zij  maken  zich  niet  van  de  moeielijknedenaf  met 
groote  woorden  of  met  aprioristische  redeneeringen.  Zij 
volgen  het  historisch  onderzoek  en  voeren  op  dit  terrein 
zoo  veel  mogelijk  den  strijd  met  de  hier  passende  wa- 
penen, d.  w.  z.  met  argumenten  aan  exegese  en  kritiek 
ontleend. 

Ik  heb  voor  zulke  mannen,  bij  alle  verschil  van  in- 
zicht, eerbied  en  sympathie.  En  het  wil  mij  voorkomen, 
dat  Dr.  Jansen  en  zijn  vriend  pastoor  Sloet  daarop 
evenzeer  aanspraak  hebben.  Zij  hebben  bij  hun  exege- 
tischen  arbeid  de  moeielijkheden  niet  willen  ontwijken, 
maar  onder  de  oogen  gezien.  En  zij  hebben  daardoor 
werk  geleverd,  dat  door  ons  niet  achteloos  mag  worden 
voorbygezien. 

De  voorrede  van  deel  I,  bl.  I— XVII  doet  al  aanstonds 
het  standpunt  van  „De  Bewerkers"  kennen.  Hier  is 
blgkbaar  vooral  Dr.  Jansen  aan  't  woord.  Om  het 
standpunt  van  wetenschappelijke  R.  Kath.  theologen  ten 
opzichte  der  H.  Schrift  te  leeren  kennen,  is  zij  zeer 
ter  lezing  aan  te  bevelen.  Onder  ons,  Protestanten, 
heerscht  dienaangaande  wel  eens  misverstand.  Wetens- 
waardige dingen  omtrent  Roomsche  Bijbelvertalingen 
worden  hier  medegedeeld.    Ook  wordt  er  op  gewezen, 
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hoe  —  naarmate  de  Dietsche  taal  meer  en  meer  in 
Noord-Nederland  tot  vaste  schrijftaal  geworden  was  — 
er  behoefte  ontstond  om  de  Vlaamsche  overzettingen 
door  eene  meer  echt-Nederlandsche  te  vervangen. 

Het  standpunt  onzer  vertalers  wordt  aangegeven  door 
de  Encycliek  Providentissimics  Deus  van  Leo  XIII,  den 
Paus,  die  de  bekende  Bijbelcommissie  instelde  van 
Theologi  CJonsultores,  waartoe  o.  a.  ook  Dr.  Poels  be- 
hoort. De  Vulgaat  wordt  vertaald,  doch  op  alle  plaat- 
sen, die  niet  rechtstreeks  de  geloofs-  en  zedenleer  raken, 
mag  men  vrij  te  werk  gaan.  En  hoewel  zij  zich,  naar 
's  Pausen  raad,  naar  de  Kerkvaders  richten,  „kunnen 
er  toch  somwijlen  redenen  zijn,  om  verder  dan  de  Va- 
ders te  gaan",  zooals  Leo  ook  zelf  aangeeft  (bl.  XVII). 

Doch  niet  alleen  „de  Vaders"  zijn  geraadpleegd.  De 
Paus  had  ook  gezegd:  „Somwijlen  kan  de  Katholieke 
Schriftverklaarder  baat  vinden  in  de  geschriften  der 
andersdenkenden,  mits  deze  met  voorzichtigheid  gebniikt 
worden*'  (bl.  XVI).  M.  a.  w.  ook  Protestantsche  uitleg- 
gers mogen  geraadpleegd  worden.  Zelfs  „ongeloovigen". 
„Zoo  een  met  de  vereischte  voorzichtigheid  ingesteld 
onderzoek  van  nieuwe  meeningen  en  verklaringen  deze 
ook  voor  geloovige  Schriftverklaring  aannemelijk  doet 
schijnen,  dan  behoeft  de  omstandigheid  alleen,  dat  zij 
van  ongeloovigen  afkomstig  zijn,  ons  geenszins  te  weer- 
houden, om  ze  ook  metterdaad  aan  te  nemen.  Elke 
waarachtige  vooruitgang  in  de  verklaring  der  Schriftuur 
moet  ons  welkom  zijn,  zelfs  al  noodzaakt  die  ons,  min 
of  meer  algemeen  aangenomen  meeningen  en  gevoelens 
te  laten  varen."  (bl.  XVI  v.). 


De  bewerkers  maken  zelf  in  hun  voorrede  gewag  van 
een  verschil,  dat  onder  hen  bestaat.  „De  Boekeu  van 
Mozes"  zyn  vertaald  door  P.  L.  Dessens,  „professor 
in  het  Seminarie  te  Warmond".  Deze  medewerker  staat 
nog  op  het  meer  conservatieve  standpunt.   Er  schijnen 
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reeds  verscheidene  jaren  verloopen  te  zijn,  sedert  zijn 
arbeid  in  't  licht  verscheen.  „Juist  de  tien  jaren,  welke 
sedert  het  verschijnen  der  eerste  aflevering  van  dit 
werk  verstreken,  kenmerkten  zich  door  een  krachtige 
beweging  op  schriftuurlijk  gebied,  zoowel  in  het  kamp 
der  geloovigen,  alsook  in  dat  der  ongeloovigen.  Geen 
wonder  derhalve,  zoo  in  de  later  verschenen  gedeelten 
dezer  uitgave  somwijlen  andere  verklaringen  zijn  ge- 
geven, andere  gevoelens  zijn  geuit,  andere  oplossingen 
zijn  voorgesteld  dan  men  vindt  in  die,  welke  vroeger 
het  licht  zagen".  De  schrijver  van  de  voorrede  ziet 
daarin  echter  geen  bezwaar.  „Voor  hen,  die  in  de  H. 
Schrift  de  eenige  kenbron  zien  der  bovennatuurlijke 
openbaring  Gods,  moge  zulk  een  verschijnsel  verontrus- 
tend zijn ;  niet  voor  ons,  wier  geloof  niet  uitsluitend  en 
onmiddellijk  rust  op  de  Schrift,  maar  op  het  steeds 
levend  onfeilbaar  leergezag  der  Kerk;  niet  voor  ons, 
die  onder  leiding  van  dit  gezag  gerust  en  veilig  kun- 
nen trachten  den  gewijden  tekst  meer  en  meer  van 
bederf  te  zuiveren  en  in  zijn  zin  en  beteekenis  steeds 
dieper  door  te  dringen"  (bl.  XII). 

Het  is  bekend,  hoe  op  dit  standpunt  een  man  als 
Alfred  Loisyin  zijn  historische  onderzoekingen  om- 
trent het  Nieuwe  zoowel  als  het  Oude  Testament  al 
zeer  verre  van  de  traditioneele  inzichten,  ook  onder 
ons  Protestanten  gangbaar,  is  afgeweken.  Als  de  H.  Schift 
niet  kenbron  en  normy  maar  slechts  aanvang  is  der 
bizondere  goddelijke  openbaring,  staat  men  uit  den  aard 
der  zaak  veel  vrijer  tegenover  het  voorwerp  van  zijn 
onderzoek  dan  zoovele  Protestanten,  die  door  hun  dog- 
matische bepalingen  omtrent  de  H.  Schrift  haar  tot  een 
„noli  me  tangere"  hebben  gemaakt.  Maar  men  behoeft 
de  waarheid  der  Protestantsche  Bijbelbeschouwing  in 
haar  wezen  waarlijk  niet  prijs  te  geven,  om  even  vrij 
als  Loisy  de  Schrift  ook  als  historisch  verschijnsel  te 
interpreteeren. 

Voor  de  eenheid  van  hun  werk  is  echter  bet  verschil 
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tusschen  prof.  Dessens  aan  de  eene  zijde  en  b.v.  Dr. 
Jansen  en  pastoor  Sloet  aan  den  anderen  kant  te  be- 
treuren. De  laatsten  vinden  dit  blijkbaar  zoo  erg  niet. 
Wat  kan  daarvan  de  reden  zijn?  Hoe  is  het  mogelijk, 
dat  zij,  die  —  zooals  b.v.  Sloet  in  zijn  inleiding  op 
Richteren  —  de  bronnenscheiding  in  den  Hexateuch 
aannemen,  het  toch  een  zaak  van  niet  al  te  groot  be- 
lang schijnen  te  rekenen,  dat  hun  medewerker,  die  nota 
bene  de  Thora  zelf  heeft  vertaald  en  uitgelegd,  van 
dit  beginsel  niet  is  uitgegaan? 

Dat  komt  hier  van  daan,  dat  voor  Dr.  Jansen  en  Sloet 
de  bronnenscheiding  in  den  Hexateuch  bijna  geheel  is 
een  formeele  zaak.  De  grootê  beteekenis  van  dezen 
arbeid  is  tot  hun  bewustzijn  nog  niet  doorgedrongen. 
Het  is,  alsof  de  bezwaren  tegen  de  overgeleverde  op- 
vattingen, aan  den  Hexateuch  zelf  ontleend,  hen  gepakt 
hebben,  maar  de  zwaarwichtigste,  die  liggen  in  den 
strijd  der  oude  meening  met  de  historie  volgens  het 
Oude  Testament  zelf,  heeft  hen  niet  getroffen. 

Welnu,  op  dat  standpunt,  doet  het  er  ook  weinig  toe, 
of  men  jongere  redacties  van  Mozaïsche  geschriften  aan- 
neemt, dan  of  men  de  schriftelijke  fixeering  in  de  hooge 
oudheid  stelt.  Ook  in  het  werk  van  Sloet  en  Dr.  Jansen 
komt  dit  uit.  Het  is  natuurlijk  niet  doenlijk  hun  ar- 
beid op  den  voet  te  volgen.  Maar  ik  wil  met  enkele 
voorbeelden  toelichten,  wat  ik  bedoel. 

Wanneer  de  ark  in  het  leger  der  Israëlieten  gebracht 
wordt,  lezen  w\j  1  Sam.  4  :  8,  dat  de  Filistijnen  uit- 
roepen :  „Wee  ons  I  Want  zoo  groot  gejuich  was  er  niet 
gisteren  en  eergisteren.  Wee  ons!  Wie  zal  ons  redden 
uit  de  hand  dier  verheven  goden?  Dat  zijn  de  goden, 
die  Egypte  met  allerlei  plaag  geslagen  hebben  in  de 
woestijn."  Dr.  Jansen  vertaalt  letterlijk  uit  de  Vulgaat 
„in  deserto",  hetgeen  Hieronymus  zeer  juist  uit  het 
Hebreeuwsch  03103)  heeft  overgezet.  Doch  in  de  noot 
zegt  hij :  ,.Voor  in  de  woestijn  (Hebr.  fram-mtdèar),  wat 
geen   zin  geeft,  te  lezen:   „zelfs  met  de   pest"  (gam 
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daber)".  Geen  wonder,  dat  men  zich  aan  de  lezing  van 
den  Masoretbischen  tekst  en  de  Vulgaat  stoot  Zelfs 
de  Leidsche  Vertaling  heeft  zich  geërgerd  en  laat  de 
laatste  woorden  eenvoudig  weg.  Wij  weten  immers 
niets  van  een  „plaag"  den  Egyptenaren  in  de  woestijn 
overkomen.  De  Staten- Vertalers  hebben  daarom  „&y 
de  woestyn"  overgezet,  een  barmonistiek,  waartoe  zg  geen 
recht  hadden. 

Doch  wat  is  de  zaak?  Een  oplettend  raadplegen  der 
afzonderlijke  berichten  in  Exodus  omtrent  den  door- 
tocht door  de  Roode  Zee  had  het  gewenschte  licht  kun- 
nen geven.  Dan  zou  gebleken  zijn,  dat  dit  zeer  oude 
bericht  uit  1  Sam.  4  overeenstemt  met  de  oudste  over- 
levering, zooals  die  nog  in  de  Jahvistische  stukken  van 
Exodus  doorschemert.  Volgens  die  traditie  hebben  de 
Egyptenaren  de  zonen  IsraëPs  achtervolgd,  ook  gebruik 
makende  van  het  drooge  pad  door  de  zee,  tot  in  de 
woestijn.  Daar,  aan  de  overzijde,  is  gestreden;  toen 
zijn  de  Egyptenaren  gevlucht  en  op  hun  terugtocht 
eerst  zijn  zij  in  de  wateren  der  Schelf  zee  verdronken. 

Om  dit  in  te  zien,  moet  men  echter  ernst  maken, 
niet  alleen  met  de  onderscheiding  der  bronnen,  maar 
ook  met  de  dateering  er  van.  En  dan  is  het  toch  wel 
opmerkelijk,  hoe  een  der  oudste  bronnen  in  Samuël, 
in  leeftijd  overeenkomende  met  de  oudste  bron  in  den 
Pentateuch,  een  vooi*stelling  huldigt  van  den  gang  der 
zaken  bij  den  uittocht,  door  het  redactiewerk  van  een 
veel  latere  generatie,  die  de  voorstellingen  van  den 
Elohist  en  den  priesterlijken  auteur  er  meê  moest  vér- 
eenigen, op  den  achtergrond  gedrongen. 

En  zoo  maken  onze  R.  Kath.  vertalers  ook  geen  ernst 
genoeg  met  het  verschil  tusschen  de  bronnen,  waaruit 
de  door  hen  vertaalde  boeken  zijn  samengesteld.  Men 
leze  b.v.  1  Sam.  8 — 11  bij  Dr.  Jansen.  Wie  kan  daaruit 
den  indruk  krijgen  van  den  grooten  strijd,  die  achter 
deze  berichten  ligt  omtrent  het  ontstaan  van  bet  ko* 
ningschap  in  Israël? 
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Men  versta  mij  wel.  Met  de  algemeen  aangenomen 
opvatting  dienaangaande  in  de  kritische  scholen  kan 
ik  mij  ook  niet  vereenigen.  Ik  geloof,  dat  de  gedeelten, 
met  1  Sam.  8  samenhangende,  v^aarin  ongunstig  over 
het  koningschap  geoordeeld  wordt,  volstrekt  niet  uit- 
sluitend jongere  beschouwingen  zijn,  maar  wel  degelyk, 
evenals  1  Sam.  9,  traditie  behelzen.  Men  zie  b.v.  mijn 
Letterk.  des  O.  V.  ^  sub  voce  „Koningschap".  Maar  wat 
ik  ml  is,  dat  men  bij  de  uitlegging  allereerst  de  stuk- 
ken duidelijk  en  scherp  laat  zeggen,  wat  zij  zeggen 
willen,  en  dat  men  daarnk  onderzoekt  naar  de  histo- 
rische werkelijkheid,  die  er  achter  liggen  kan.  En  het 
gaat  niet  aan  zich  van  dit  alles  af  te  maken  met  een 
opmerking  als  deze  van  Dr.  Jansen  bij  1  Sam.  9  :  1 
„Alleen  voor  hen,  die  in  de  geschiedenis  van  Israël 
Gods  wonderbare  leiding  loochenen,  sluit  het  eene  het 
andere  uit". 


Het  is  lichtelijk  te  begrijpen,  dat  de  vertalers  van 
Richteren  en  Samuëi  dankbaar  gebruik  gemaakt  heb- 
ben van  de  geleerde  studiën  van  Dr.  H.  A.  Po  els.  In 
Le  Sanctuaire  de  Kirjath-Jearim^  1894  en  in  zijn 
Examen  Critique  de  VHistoire  du  Sanctuaire  de  VArche^ 
1897,  heeft  hij  gepoogd  een  der  voornaamste  bezwaren 
van  't  nieuwere  onderzoek  tegen  de  overgeleverde  meening 
uit  den  weg  te  ruimen.  Het  betreft  de  veelheid  der 
heiligdommen  in  Israël  vóór  de  invoering  der  wet  van 
Deuteronomium.  In  't  Muséon  van  1894  heeft  zijn  leer- 
meester van  Hoonacker  opstellen  van  verwante  strek- 
king gegeven.  Sloet,  die  het  eerst  in  zijn  vertaling 
van  Jozua  de  betere  richting  van  onderzoek  is  inge- 
slagen, deelt  met  groote  ingenomenheid  veel  van  PoeFs 
resulaten  in  zijn  inleiding  mede.  En  Jansen,  b.v.  bij 
1  Sam.  7  :  16,  verklaart  er  zich  ook  hoogelijk  mede 
ingenomen. 

Het  is   hier  niet  aan   de   plaats   om  die  vernuftige 
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verklaringen  van  prof.  Poels  (thans  boogleeraar  aan  de 
R.  Kath.  Universiteit  te  Washington)  te  bespreken.  Zgn 
eerste  geschrift  heb  ik  beoordeeld  in  Theol.  Studiën^ 
1895,  bl.  423  vv.  En  ik  denk  thans  in  hoofdzaak  nog 
niet  anders.  Ik  heb  eerbied  voor  deze  „eingehende" 
onderzoekingen,  ik  bewonder  het  vernuft  daarin  ten 
toon  gespreid,  en  ik  geloof  in  PoeFs  eerlijke  bedoelingen. 
Maar  het  v^il  mij  voorkomen,  dat  alles  toch  in  het  werk 
is  gezet  „pour  Ie  besoin  de  la  cause".  En  ik  heb  de 
overtuiging,  dat  hy  en  zijn  eerbiedwaardige  leermeester 
niet  genoeg  doordrongen  z^jn  van  de  bewyskracht  der 
historische  argumenten.  Zij  onderscheiden  volgaarne 
verschillende  samenstellende  deelen  in  de  O.  Tische 
geschriften,  zij  wijken  wat  de  dateering  der  stukken 
betreft  zonder  aarzeling  van  de  oude  meeningen  af, 
maar  zij  toonen  niet  te  beseffen,  welke  geheel  andere 
achtergrond  in  de  verschillende  bronnen  openbaar  wordt, 
noch  welke  geheel  andere  oeconomie  er  heerscht  b,v. 
in  de  oudste  codificatie  van  Mozaïsche  wetten  tegenover 
de  Deuteronomische  en  na-Deuteronomische. 

Nog  eens,  het  is  thans  niet  de  gelegenheid  dit  ge- 
wichtige verschilpunt  nader  te  bespreken.  Maar  ik  wil 
toch  opmerken,  dat  men  gevoelt:  deze  mannen  leven 
nog  in  een  geheel  ander  klimaat,  ondanks  hun  eerlijk 
trachten  aan  het  historisch  onderzoek  recht  te  doen. 
En  dat  wordt  niet  veroorzaakt  door  hun  vasthouden 
aan  „Gods  wonderbare  leiding  in  de  geschiedenis  van 
het  volk  Israël".  Zij  weten,  dat  deze  ook  door  mij  niet 
wordt  geloochend.  En  mochten  zij  twijfelen,  wellicht 
aan  den  invloed  van  dit  mijn  geloof  op  mijn  onderzoe- 
kingen —  dan  verwijs  ik  hen  naar  Loisy.  Deze  R.  Katho- 
liek wijkt  mij  vaak  veel  te  ver  af,  in  radicale  richting, 
van  het  rechte  spoor.  Toch  kunnen  zij  wellicht  van  hem 
leeren  wat  ik  bedoel  met :  meer  invloed  van  echt  histo- 
risch onderzoek  op  Bijbelsch  gebied. 

Doch  ik  eindig.  Inzonderheid  aan  Dr.  Jansen  en  zyn 
vriend   Sloet,  en   voorts  aan  allen,  die  hen  op  dit  pad 
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volgen,  breng  ik  een  oprecht  gemeend  eeresaluut  voor 
hun  yverig  werken,  hun  veelzijdig  onderzoek.  En  ik 
spreek  den  wensch  uit,  dat  onder  onze  R.  Kath.  mede- 
christenen door  toenemend  Bijbelonderzoek  moge  toe- 
nemen de  ware  kennis  van  God  en  van  Hem,  dien  Hij 
ons  gaf  tot  een  Heiland  en  Heer! 

Groningen^  9  Jan.  1905.  G.  Wildeboer. 
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Het  Organisme  der  Wetenschap. 


Mijn  Hooggeachte  Vriend  E.  Snellen  wijdde  in  een 
vorig  nummer  der  Theol.  Studiën  enkele  regelen  aan 
mijn  artikel  over  de  mechanische  en  teleologische 
natuurbeschouwing.  Dat  ik  daarop  niet  in  briefvorm 
antwoord,  komt  niet  voort  uit  gebrek  aan  waardeering 
zijner  sympathieke  woorden,  maar  vindt  zijn  oorzaak 
hierin,  dat  de  beschouwingen,  waartoe  Ds.  Snellens 
opmerkingen  aanleiding  geven,  moeten  uitloopen  op 
de  vraag  naar  het  organisme  der  wetenschap.  Ik  koos 
dus  dit  opschrift  boven  mijn  artikel,  om  de  aandacht 
mijner  lezers  terstond  in  vaste  banen  te  leiden. 

Het  wil  mij  voorkomen,  dat  er  één  groot  bezwaar 
is  in  te  brengen  tegen  Ds.  Snellens  schryven  n.L,  dat 
hy  op  het  gebied  der  wijsbegeerte  niet  scherp  onder- 
scheiden heeft  het  waardeerings-oordeel  (dat  in  het 
dadelijk  levensbesef  is  gegrond  en  waaromtrent  dus 
verschil  van  meening  kan  bestaan)  en  het  logische  oor- 
deel  (dat  voor  ieder,  die  nadenkt,  dwingend  en  on- 
weersprekelijk is,  omdat  het  zijn  grond  vindt  in  de 
redelijke  natuur  des  menschen).  De  woorden  van  Vinet 
en  Secretan^  die  mijn  Vriend  met  instemming  aanhaalt, 
kunnen  mij  dan  ook  geenszins  bevredigen  om  de  een- 
voudige reden,  dat  ze  veeleer  verwarring  stichten  dan 
ons  verder  brengen.  De  machtige  problemen,  die  zich 
overweldigend  opdringen  aan  dengeen,  wiens  logische 
aanleg  nu  eenmaal  overwegend  is,  zijn  met  dergelyke 
machtspreuken  niet  te  sussen.  Ze  werken  daarom  op  zulk 
eenen  veeleer  ontstemmend  dan  overtuigend.  Daarom,  nog 

Thtol.  Siudiêm  190B.  ^  ^ 
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eens:  we  moeten  op  het  gebied  der  wijsbegeerte  onder- 
scheiden: een  waardeerings^  en  een  logisch  element. 

De  dogmatische  onderscheiding  tusschen  Christus  als 
ScheppingS"  en  als  VerJosain^s-middelaar  kan  ons  op 
weg  brengen  om  deze  beide  elementen  uit  elkander  te 
houden.  Christus  als  Scheppings-middelaar  is  de  ^oyog^ 
door  wien  alle  dingen  geschapen  zijn  en  in  welken  zij 
hun  redelgken  grond  hebben.  Christus  als  Verlossings- 
middelaar is  de  ^oyog  épaaQnog^  die,  in  het  vleesch  ver- 
schenen, ons  van  zonde  en  dood  verlost.  Dat  de  ^o^fêog^ 
het  welgeordend  sieraad  der  Godsgedachten,  in  den 
Logos  als  Scheppings-middelaar  is  gegrond,  zal  geen 
beiyder  van  den  Christus  durven  tegenspreken.  Maar 
daarmede  moet  hg  dan  tevens  toegeven,  dat  de  mensch- 
heid  als  mikrokosmos  den  redelijken  samenhang  der 
Godsgedachten  in  den  makrokosmos  nadenkt  en  daarbij 
niet  vrillekeurig  te  werk  kan  gaan.  Hierin  nu  ligt  de 
logiciteit  van  het  algemeen  menschelijk  denken  opge- 
sloten, welke  logiciteit  door  ieder  mensch  (hij  zij  dan 
in  of  buiten  Christus  als  Verlossings-miMelvLSLv)  erkend 
moet  worden,  wil  hg  niet  spelen  met  de  ordeningen 
Gods.  Ware  dit  door  de  Theologen  altijd  goed  begre- 
pen, dan  zouden  de  raadgevingen  aan  de  „rede"  é,n- 
ders  geklonken  hebben  en  zouden  die  Theologen  zelf 
zich  hebben  onderworpen  aan  de  dwingende  macht 
der  logische  redeneering,  die  is  uit  God.  —  Hier  heb- 
ben we  dus  het  logische  element,  dat  we  op  philoso- 
phisch  terrein  onderscheidden  van  het  waardeerings" 
oordeel. 

Moest  het  eerste  dwingend  heeten  voor  ieder,  het  laatste 
is  gegrond  in  het  dadelgk  levensbesef.  Dit  dadelijk  levens- 
besef nu  is  wederom  één  met  het  ^rond-streven  onzer 
persooniykheid  en  dit  grondstreven  kunnen  we  niet 
beter  bepalen  dan  als  wil  i).  Zelfs  in  de  hedendaagsche 


1)  De  iril  ftk  gromiëirg^m  ü  te  ondenekeidett  Ttn  de  wAfUptüitg,  waaronder  wQ  Terstaan : 
het  f  roadetreTea  op  dit  of  dat  ol^eei  gtrickt. 
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litteratuur  begint  deze  waarheid  door  te  schemeren. 
Zoo  lezen  we  b.v.  in  het  bekende  boek. van  Ingeborg 
Maria  Sicfc  „Loutering",  blz.  29,  30:  „Uw  zelf  —  wat 
is  dat?  Dat  is  niet  alleen  uwe  overtuiging,  zooals  som- 
migen meenen.  Niet  alleen  uwe  gedachten,  uwe  woorden, 
uwe  gebeden  eischt  God,  oök  niet  uwe  zonden,  hoewel 
g\j  ze  Hem  zeker  gaarne  te  dragen  vnlt  geven  —  me 
zou  ze  anders  willen  dragen?  Ook  niet  alleen  uwe 
liefde,  al  kondt  gij  ze  niemand  beter  opdragen.  Neen, 
het  is  Hem  eerst  en  vooral  om  uw  ml  te  doen.  Want 
uw  wil  dat  zijt  gg  zelf.  Weet  gij  het?  Ja,  g\j  weet 
het,  en  daarom  aarzelt  gij  de  betrekking  tot  stand  te 
brengen.  De  heerschappij  over  den  wil  houdt  men 
liefst  aan  zich  zelf.  En  toch  moet  gij  haar  overgeven, 
geheel  en  zonder  voorbehoud.  Dan  eerst  zal  de  gemeen- 
schap volkomen  zijn:  wij  in  God  en  Otod  in  ons.  „Zoo 
wie  zijn  leven  verliezen  zal  om  mijnentwil,  die  zal  het 
vinden"" 

„Zoo  wie  zyn  leven  verliezen  zal  oin  mynentwil,  die 
zal  het  vinden",  dit  is  het  woord  van  den  VerlossingS" 
middelaar,  van  Hem,  die  zonde  en  dood  komt  verwin- 
nen. Wat  is  zonde?  Wat  is  haar  wezen?  Wel  niet 
anders  dan  dMOfnu  (I  Joh.  3  :  4),  dan  wetteloosheid.  De 
zondige,  de  gevallen  men9ch  wil  het  middelpunt  van 
alle  leven  en  levenswet  uit  den  Schepper  in  het  schepsel 
verleggen.  De  zondige,  de  gevallen  mensch  is  egocen- 
trisch^  niet  Theocentrisch.  Daarom  is  het  wezen  der 
zonde  niet  anders  dan  perversitas  van  den  m{,  het 
grondstreven  der  persoonlgkheid.  —  Wat  is  het  wezen 
des  doods?  Wel  niets  anders  d2^n  ontbinding.  Het  leven 
assimileert,  bindt  samen,  de  dood  ontbindt. 

Zonde  en  dood  raken  dus  niet  in  de  eerste  plaats 
de  logische  orde  der  dingen.  Want  deze  logische  orde 
staat  als  een  regenboog  vast  op  de  duistere  wolken : 
de  vormen,  de  natuurwetten,  de  denkwetten  zgn  het 
blijvende  te  midden  der  verandering.  Zonde  en  dood 
raken  in   bet   r\jk  der  natuur   het   leven^  de  kracht; 
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in  het  ryk  des  geestes  (wanneer  we  deze  beide  hier 
aldus  tegenover  elkander  mogen  stellen)  den  wil.  Hier 
nu  komt  het  heerlgk  werk  van  den  Christus  als  Ver- 
loasingS'-middelaBV  aan  de  orde.  Hij  redt  ons  van 
zonde  en  dood.  Wie  Hem  belijdt,  sta  dan  ook  af  van 
de  zonde! 

Maar  heeft  dit  laatste  nu  iets  te  maken  met  de  logi- 
sche orde  in  de  schepping,  die  de  redelijke  mensch 
gedwongen  is  nd  te  denken?  Bij  eenige  bezinning  zal 
ieder  mg  moeten  toegeven:  neen.  De  zonde  verdierf 
onzen  mZ,  ze  is  hoogmoed;  ze  itiakt  dus  niet  het  logi- 
sche element  maar  de  waardeering  in  den  mensch. 
Onze  ml  moet  worden  omgezet  uit  zijn  egocentrisch 
in  het  Theocenlrisch  streven,  onze  Aoo^moeti  moet  wor- 
den gebroken.  Dat  vnl  zeggen:  wij  moeten  de  heer- 
lijkheid der  schepping  niet  maar  als  buit  medevoeren 
aan  eigen  zege-kar,  we  moeten  die  heerlijkheid  niet 
rooven  van  onzen  Schepper,  we  moeten  haar  en  ons 
zelf  Hem  ten  offer  brengen.  Maar  die  heerlijkheid  der 
schepping  blijft  wat  ze  is  en  daartoe  behoort  de  logische 
orde  der  gedachten  Qtods.  Die  moeten  wij  dan  ook 
laten  wat  ze  is,  willen  we  niet  te  kort  doen  aan  de 
ordeningen  van  Hem,  die  bet  al  ordent  en  regeert. 
Zouden  we  in  dézen  zin  dus  de  rede  tot  bescheiden- 
heid willen  aansporen,  dan  zouden  we  in  plaats  van 
God  te  verheeriyken,  aan  Zyn  glorie  te  kort  doep. 

In  het  kort:  op  het  terrein  der  wijsbegeerte  kan  men 
van  meening  verschillen,  waar  het  aankomt  op  waar- 
deerings-oordeelen ;  maar  waar  het  geldt  de  logische 
orde  der  dingen,  d&dr  moet  ieder  bukken.  Alleen  bij 
zuivere  onderscheiding  tusschen  mllen  en  denken  in 
den  mensch  ^)  kunnen  we  tot  zuivere  probleem-stelling 
in  deze  komen.    Het  zal   velen  moeite  kosten  om  van 


1)  Ook  Prof.  ChmnitfU  4ê  U  Sêm$$ê9*  Sr.  wilde  nitgun  Tan  het  wUU»,  niet  raii  het 
dmkm.  Vul.  .Ernet  en  Vrede",  IV,  bh.  U9:  VI,  bU  809,  10.  —  WQ  self  weun  reede  in 
het  kort  op  een  en  ander  in  one  artikel  .De  Theologie  en  haar  plaau  in  liet  kader  der 
weteneehappen**,  in  de  .Theol.  Stndi«n**,  1903,  bh.  490/81. 
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dit  gezichtspunt  bij  hun  Theologische  beschouwingen 
uit  te  gaan.  Want  het  sluit  vrijwel  een  algeheele 
omkeering  van  zaken  in.  Dit  principieele  punt  moet 
daarom  onder  ons  Theologen  aan  de  orde  worden  ge- 
steld en  alzijdig  toegelicht.  Voor  het  oo^enbiik  mag  ik 
er  echter  niet  nader  op  ingaan. 

De  logische  orde  der  dingen  is  derhalve  gegrond  in 
de  scheppings-ordinantie  Gods,  ze  staat  onwrikbaar 
vast,  kan  door  de  zonde  niet  worden  aangetast,  omdat 
ze  louter  formeel  (d.  w.  t.  vorm^  en  ti/^f-gevend)  is.  De 
zonde  echter  raakt  ons  mb-wezen,  zy  verderft  onze 
verhouding  tot  God  en  wereld,  voor  zoover  deze  ver- 
houding een  liefdes-,  een  levensverhouding  is.  Onze 
waardeerings-oordeëleu  zyn  door  haar  verdorven. 

Nu  komen  we  tot  het  hoofdpunt  onzer  onderzoeking. 
De  wetenschap,  en  dus  ook  de  wysbegeerte,  heeft  niet 
alleen  met  de  waardeerings^oordeelen^  maar  ook  wel 
degelijk  met  de  logische  orde  der  dingen  (physische  en 
psychische  wetten,  mathematiek,  logica)  te  doen.  Over 
de  eersten  kan  verschil  van  meening  bestaan,  aan- 
gaande de  laatste  echter  is  alie  meenings-verschil  uit- 
gesloten, daar  kan  en  mag  geen  sprake  zijn  van  de 
zoo  geroemde  bescheidenheid  in  het  denken.  Natuur- 
lijk: voor  den  enkele  en  vooral  voor  de  jongeren  is 
zulk  een  bescheidenheid  goed  maar  voor  de  menschheid 
als  geheely  voor  het  algemeen-menschelyk  denken  zou 
zulk  een  bescheidenheid  geenszins  kunnen  strekken  ad 
maiorem  Dei  gloriam. 

Op  dit  alles  nu  heeft  Ds.  Snellen  niet  den  nadruk 
gelegd.  Ik  ben  er  echter  zeker  van  (gedurige  samen- 
spreking  met  hem  geeft  mij  deze  overtuiging),  dat  mijn 
Vriend  het  volmondig  zal  toestemmen.  Ik  bedoel  hier- 
mede dan  ook  mijnerzijds  evenmin  als  hij  zijnerzijds 
een  bestrijding,  maar  wensch  alleen  dit  punt  meer  naar 
voren  te  brengen. 

Op  grond  van  het  voorafgaande  moeten  wij  ons  nu 
een   beeld   trachten   te  vormen  van  het  organisme  der 
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wetenschap.  Zeer  in  het  kort  ontwierp  ik  daarvan  een 
schets  in  myn  meergenoemd  artikel  over  ,,de  Theologie 
en  haar  plaats  in  het  kader  der  wetenschappen'*;  ik 
ben  er  J>a.  S.  dankbaar  voor,  dat  hij  mij  de  gelegen- 
heid heeft  geopend,  er  hier  met  een  enkel  woord  op 
terug  te  komen. 

We  spreken  van  het  ^«organisme**  der  wetenschap, 
omdat  de  verschillende  wetenschappen  niet  een  ato- 
mistisch aggregaat  vormen  maar  een  samenhangend 
geheel.  Evenmin  als  men  dan  ook  de  deelen  van  een 
levend  lichaam  uiteen  kan  sugden  zonder  de  eenheid, 
het  leven  te  dooden,  evenmin  kan  men  in  het  organisme 
der  wetenschap  de  deelen  scheiden  zonder  het  levend 
geheel  te  schaden.  We  mogen  hier  slechts  onderscheiden, 
niet  scheiden. 

Om  tot  zuivere  onderscheiding  te  komen  heb  ik 
(Theol.  Studiën,  1903,  blz.  426)  als  hoofdgroepen  by 
mijn  indeeling  genomen:  wetenschap  in  engeren  zin 
en  in  ruimeren  of  hoogeren  zin.  De  wetenschap  in 
engeren  zin  omvat  physiologie,  psychologie  en  historie, 
de  wetenschap  in  ruimeren  zin  is  de  metop^ysica,  welke 
uiteenvalt  in  Theologie  en  philosofie.  Wij  kunnen  deze 
beide  n.1.  beschouwen  als  uitgaande  boven  de  natuur, 
zoekende  wat  achter  de  natuur  verborgen  is,  wat  als 
het  ware  die  natuur  draagt.  De  metaphysica  is  dan 
ook  niet  een  wetenschap,  die  zich  met  doode  abstracties 
bezig  houdt,  ze  wil  integendeel  doordringen  tot  het 
wezen  der  dingen  en  zich  rekenschap  geven  van  de 
eenheid  en  den  samenhang  in  het  wereldgeheel. 

Theologie  en  philosofie  houden  zich  derhalve  bezig 
met  den  diepsten  grond  der  dingen :  de  Theologie  heeft 
tot  object  God  in  Zyn  verhouding  tot  de  schepping  in 
het  algemeen  en  de  menschheid  in  het  bijzonder;  de 
philosofie  heeft  tot  object  de  schepping,  het  wereld- 
geheel  in  zgn  eenheid.  Daarom  vallen  voor  ons  Theo- 
logie en  philosofie  niet  samen,  omdat  voor  ons  in 
Theistischen  zin  God  niet  samenvalt  met  Zgn  schepping 
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maar  er  tevens  boven  uit  gaat,  transcendent  biyft. 
Wanneer  men  in  pantheistischen  zin  Gk)d  en  schepping 
vereenzelvigt,  dat  wil  zeggen  alleen  (rods  immanentie 
aanvaardt,  dan  moeten  natuurlijk  Godsbescbouwing 
(de  Theologie)  en  wereldbeschouwing  (de  philosofie)  ook 
samenvallen. 
Aangaande  de  philosofie   merkt  Ds.  S.  op  „Stelsels 

ontstaan,   stelsels   wyken En  toch is  in  die 

dwaltfig  een  bestanddeel  van  waarheid."  De  (ïeachte 
schrgii^r  heeft  daarmede  wel  geen  onderschatting 
van  den  vooruitgang  op  vdjsgeerig-wetenschappeiyk 
gebied  bedoeld.  Sommigen  zouden  dit  echter  uit  zgn 
woorden  kunnen  afleiden.  Daarom  hier  een  enkele 
opmerking,  tk^t  berust  eenvoudig  op  een  dwaling^ 
wanneer  men  meenen  zou,  dat  er  op  het  gebied  der 
philosophie  niet  evenzeer  van  wetenschap  en  van  voor^ 
uitgang  in  wetenschappelgken  zin  sprake  zou  zyn  als 
b.v.  op  physiologisch,  psychologisch  en  historisch  ter- 
rein. Gewoonlijk  wordt  het  door  onwetenden  aldus 
voorgesteld,  alsof  de  vnjsgeeren  het  onderling  zoo  on- 
geveer in  niets  ééns  zouden  zgn  en  dat  er  onder  hen 
nog  maar  evenveel  verdeeldheid  heerschen  zou  als  by 
den  aanvang,  toen  de  Ionische  wgsgeeren  de  eerste 
schreden  op  dezen  langen  weg  zetten.  Hegel  heeft  aan 
die  dwaling  voor  goed  een  eind  gemaakt  en  aangetoond, 
dat  er  ook  hier  wel  degelgk  van  vooruitgang  gesproken 
mag  worden,  i)  De  ééne  wysgeer  bestrijdt  den  ander 
maar  —  beft  z^n  systeem  niet  op,  verrijkt  het  alleen 
met  zyn  tegendeel:  „Die  verschiedenen  Stufen  derlogi- 
schen  Idee  finden  wir  in  der  Geschichte  der  Philosophie 
in  der  Gestalt  nach  einander  hervorgetretener  philoso- 
phischer  Systeme,  deren  jedes  eine  besondere  Defini- 
tion  des  Absoluten  zu  seiner  Grundlage  hat"  ').  —  De 
jonge  Fichte  noemt  „die  einzelnen  Elemente  und  Seiten 


1)    YrgU  hierbQ  echter  IVimd^tnhtrg,  .Loguche  Untennehattgea",  1870, 1,  8.  83  f.f. 
S)    .KU  Lofik"  (Sd.  BolUad),  8.  1S7  U 
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des  bisberigen  Philosophirens"  de  leden  van  een  levend 
gebeel  i).  De  leden  van  een  licbaam  nu  sluiten  elkander 
uit  maar  vullen  tevens  elkander  aan. 

Is  er  alzoo  een  vaste  ontwikkeling,  een  vooruitgang 
in  de  gescbiedenis  van  bet  wijsgeerig  denken  der  mensch- 
beid  aan  te  wijzen,  dan  mogen  we  bier  met  evenveel 
recbt  spreken  van  een  wetenschap  als  we  dat  doen  bij 
wiskunde,  natuurkunde,  enz.  Het  object,  waarmede  de 
philosofie  zich  bezigboudt,  is  de  eenheid  der  wereld 
en  den  onderlingen  samenhang  barer  deelen.  Gevolg 
biervan  is,  dat  Tbeologie  en  pbilosopbie,  al  zijn  ze 
ook  gelijk  wij  zagen  te  onderscbeiden,  band  in  band 
moeten  gaan. 

Dit  blijkt  reeds  terstond  bij  eenig  nadenken  over  de 
encyclopaedie  der  Tbeologie.  Terecbt  beeft  Prof.  Kuyper 
de  laatste  (evenals  alle  encyclopaedie)  gerangscbikt 
onder  de  wijsgeerige  vakken  2).  Dat  is  juist.  Want 
bet  doel  der  encyclopaedie  eener  wetenscbap  is  tocb 
wel  niet  anders  dan  de  plaats  aan  te  wyzen^  die  deze 
wetenschap  in  den  kring  (itpxXog^  cyclus)  der  weten- 
schappen inneemt.  —  Wanneer  nu  scbrijver  dezes  den 
drang  der  tijden  gevoelt  en  er  telkens  weer  op  uit 
is,  om  tot  berstel  van  de  eere  der  Tbeologiscbe  facul- 
teit tot  een  vergelijk  met  de  andere  wetenscbappen  te 
komen,  dan  is  bet  hem  een  wondere  gewaarwording  als 
bij  misverstand  uitsluitend  voor  een  „pbilosoof '  te  worden 
aangezien  onder  de  Theologen.  Dit  komt  o.  a.  voort 
uit  gebrek  aan  inzicht  in  déze  waarheid,  dat  de  Theo- 
logie onderscheiden  moet  worden  van  de  religie.  De 
eerste  is  vooral  theoretisch  wetenschappeiyk,  de  laatste 
praktisch.  Daarom  moet  de  Theoloog  met  wetenschap- 
pelyke  wapenen  strijden  en  voor  zijn  wetenscbap  een 
vaste  plaats  weten  te  veroveren  te  midden  der  andere 
wetenscbappen.    Die  wapenen  nu  zal  hij  vinden  in  het 


1)    .Beitr&ge  sar  Chtrickeriitik  der  aeaeren  PfaUotopbie*',  Se  Anfl.,  8.  85  Tgl.  S.  XY. 
9)    .ËDcyclopeedie  der  H.  Godgeleerdheid",  1894,  I»  bldz.  80,  81. 
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arsenaal  der  phüosofiey  die  wij  naast  de  Theologie 
plaatsten  onder  bet  hoofd:  wetenschap  in  ruimeren^ 
hoogeren  zin. 

Maar  niet  alleen  als  encyclopaedist  komt  de  Theoloog 
op  philosofisch  terrein.  Ook,  waar  hij  redelijk  nadenkt 
over  de  verhouding  van  den  Schepper  tot  zijn  schepsel, 
waar  hij  bijbelplaatsen  exegetiseert,  enz.  komt  hij  als 
denkend  mensch  in  aanraking  met  problemen,  die  tot 
hun  oplossing  philosofische  bezinning  eischen.  Beter 
dan  Hegel  kan  ik  het  niet  zeggen.  Daarom  laat 
ik  hier  een  behartenswaardige  bladzijde  uit  zijn  „Re- 
ligionsphilosophie"  (Ed.  Bolland^  S.  572  f.)  volgen. 
„Indem  die  Lehren  der  christlichen  Religion  in  der 
Bibel  vorhanden  sind,  sind  sie  hiermit  auf  positive 
Weise  gegeben.  Und  wenn  sie  subjectiv  werden,  wenn 
der  Oeist  ihnen  Zeugnis  giebt,  so  kann  das  auf  ganz 
unmittelbare  Weise  sein,  dass  des  Menschen  Innerstes, 
sein  Oeist,  sein  Denken,  seine  Vemunft  davon  getrofien 
ist  und  diesem  zusagt.  So  ist  die  Bibel  fur  den  Christen 
diese  Orundlage,  die  Hauptgrundlage,  die  diese  Wir- 
kung  auf  ihn  hat,  in  ihm  anschlagt,  diese  Festigkeit 
seinen  Ueberzeugungen  giebt.  Das  Weitere  ist  aber, 
dass  er,  weil  er  denkend  ist,  nicht  bei  diesem  unmit- 
telbaren  Zusagen,  Zeugnisse  stehen  bleiben  kann,  son- 
dern  sich  auch  ergeht  in  Gedanken,  Betrachtungen, 
Nachdenken  darüber.  Das  giebt  dann  in  der  Religion 
weitere  Ausbildung,  und  in  der  höchsten  ausgebildeten 
Form  ist  es  die  Theologie,  die  wissenschaftliche  Reli- 
gion, dieser  Inhalt  als  Zeugnis  des  Geistes  auf  wissen- 
schaftliche Weise  gewusst.  Da  tritt  dann  dieser  Ge- 
gensatz  ein,  dass  gesagt  wird:  man  solle  sich  bloss  an 
die  Bibel  halten.  Das  ist  einerzeits  ein  ganz  richtiger 
Grundsatz.  Es  giebt  Menschen,  die  sehr  religies  sind, 
nichts  thun  als  die  Bibel  lesen  und  Spriïche  daraus 
hersagen,  eine  hohe  Frömmigkeit,  Religiositat  haben. 
Aber  Theologen  sind  sie  nicht;  da  ist  noch  keineWis- 
senschaftlichkeit,  Theologie.  Götze,  der  lutherische  Zelot, 
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hatte  eine  berübmte  Bibelsammlung;  auch  der  Teufel 
citiert  die  Bibel,  aber  das  macht  eben  noch  nicht  den 
Theologen.  So  wie  dies  nur  nicht  mehr  bloss  ist  Lesen 
und  Wiederholen  der  Spruche,  so  wie  das  sogenannte 
Erklaren  anfangt,  das  Schliessen,  Exegesieren,  was  es 
zu  bedeuten  habe,  so  tritt  der  Mensch  ins  Raisonnieren, 
Reflectieren,  ins  Denken  hinüber.  Und  da  kommt  es 
darauf  an,  ob  sein  Denken  richtig  ist  oder  nicht,  wie 
er  sich  in  seinem  Denken  verhaite.  Es  hilft  nichts,  zu 
sagen,  diese  Gedanken  oder  jene  Satze  seien  auf  die 
Bibel  gegründet.  Sobald  sie  nicht  mehr  bloss  die  Worte 
der  Bibel  sind,  ist  diesem  Inhalt  eine  Form  gegeben, 
bekommt  der  Inhalt  eine  logische  Form.  Oder  es  wer- 
den bei  diesem  Inhalte  gewisse  Voraussetzungen  ge- 
macht  und  mit  diesen  an  die  Erklarung  gegangen;  sie 
sind  das  Bleibende  für  die  Erklarung,  man  bringtVor- 
stellungen  mit,  die  das  Erklaren  leiten.  Die  Erklarung 
der  Bibel  zeigt  den  Inhalt  der  Bibel  in  der  Form,  Denk- 
weise  jeder  Zeit;  das  erste  Erklaren  war  ein  ganz  an- 
deres,  als  das  jetzige.  Solche  Voraussetzungen  sind 
z.  B.  die  Vorstellung,  dass  der  Mensch  von  Natur  gut 
sei,  oder  dass  man  Gott  nicht  erkennen  könne.  Wer 
solche  Vorurteile  im  Kopfe  hat,  wie  muss  der  die  Bibel 
verdrehen?  Das  bringt  man  hinzu,  obgleich  die  christ- 
liche  Religiën  gerade  dies  ist,  Gott  zu  erkennen,  worin 
Gott  sogar  sich  geoffenbart,  gezeigt  hat  was  er  ist ... . 
^Die  Theologie,  sowie  sie  nicht  ein  Hersagen  der  Bibel 
ist  und  üiber  die  Worte  der  Bibel  hinausgeht,  sowie 
sie  es  darauf  ankommen  lasst,  was  fiir  Gefuhle  im 
Inneren  sind,  —  gebraucht  Formen  des  Denkens,  tritt 
ins  Denken.  Gebraucht  sie  diese  Formen  nun  nach 
Zufall,  so  dass  sie  Voraussetzungen  hat,  Vorurteile,  so 
ist  dies  etwas  Zufalliges,  Willkiïrliches,  und  die  Unter- 
suchung  dieser  Denkformen  ist  allein  die  PhUosophie. 
Die  Theologie  gegen  die  PhUosophie  sich  kehrend  ist 
entweder  bewusstlos  darüber,  dass  sie  solche  Formen 
braucht,  dass  sie  selbst  denkt  und  es  darauf  ankommt, 
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nach  dem  Denken  fortzugehen,  oder  es  ist  nicht 
Ernst  damit,  sondern  bloss  Tauschung:  sie  will  das 
beliebige,  zufSllige  Denken,  das  hier  das  Positive  ist, 
sich  vorbehalten."  —  Dit  lange  citaat  is  het  citeeren 
waard. 

Zoo  blijkt  uit  onze  beide  opmerkingen,  dat  Theologie 
en  philosofie  elkaar  niet  uitsluiten,  veeleer  aanvullen. 
MkkVf  wanneer  we  op  deze  wijze  van  de  philosofie 
spreken,  dan  bedoelen  we  haar  als  insluitend  èn  het 
logisch  element^  èn  het  waardeerings-element  Er  zal 
dus  wetenschappelijke  discussie  en  wel  zulk  een,  die 
haar  grond  vindt  in  het  dadelgk  levensbesef^  noodig 
zgn  om  hier  tot  klaarheid  te  komen.  Natuurlijk  ligt 
het  buiten  ons  bestek  om  daarop  te  dezer  plaatse  nader 
in  te  gaan.  Wij  bedoelen  in  dit  artikel  slechts  een 
formeele  beschouwing  aangaande  het  organisme  der 
wetenschap  te  geven  en  sluiten  daarom  alle  materiëele 
kwesties  uit.  (Tusschen  Hegel  en  ons  b.v.  blijft  ook  op 
dit  punt  een  aanmerkelgk  verschil  bestaan.) 

We  keeren  terug  tot  de  beschouwing  der  philosofie. 
Zij  dan  is  in  de  eerste  plaats  (evenals  de  Theologie) 
theoretisch  van  aard;  maar  kan  als  levenswysheid  ook 
praktisch  heeten.  Het  logisch  element  in  haar  is,  gelijk 
wg  zagen,  voor  ieder  dwingend;  maar,  waar  ze  prak- 
tisch wordt,  waar  het  waardeerings-oordeel  optreedt, 
daar  treedt  de  mogelijkheid  van  een  principieel  ver- 
schil in.  In  elk  geval,  de  philosofie  houdt  zich  bezig 
met  het  wereldgeheel  als  eenheid.  Dit  wereldgeheel 
nu,  we  zagen  het,  heeft  tot  principes  kracht  en  idee 
en  is  daarom  een  logisch  geordende  realiteit.  De  kracht 
is  de  grond  d&4rvan,  dat  de  wereld  bestaat,  aan  de  idee 
danlct  de  wereld  de  hoedanigheid  van  haar  bestaan  i). 
De  philosofie  zal  zich  rekenschap  hiervan  hebben  te 
geven   en   zich   daarom   met  de  laatste  pnncipiên  van 


1)    Vgl  hierbl  .ThaoL  Stadttêa",  1908,  bids.  418— S8.  Ook  in  het  •tadestmiblad  .Btbeto" 
gaf  ik  ees  betekoawiBg  hieromtreBt,  rrgL  de  BVBmen  vu  18  Oet.  ea  10  Not.  1904. 
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het  wereldgeheel  hebben  bezig  te  houden.  Ze  is  echter, 
en  hierop  leggen  wij  den  nadruk,  te  onderscheiden  van 
de  Theologie^  die  tot  object  heeft  God,  den  transcendent- 
immanente,  in  Zijn  verhouding  tot  Zijn  schepping. 

De  laatste  principiën  van  het  wereldgeheel  nu  staan 
niet  los  naast  de  wereldverschijnselen,  zooals  ze  zich 
meer  aan  de  oppervlakte  (als  we  het  zoo  eens  mogen 
noemen),  vertoonen  en  die  dan  ook  tot  op  zekere  hoogte 
binnen  het  terrein  der  philosofie,  in  het  bijzonder  echter 
binnen  het  terrein  der  wetenschap  in  efigeren  zin  vallen. 
Deze  wetenscliap  nu  deelden  we  in :  physiologie^  psy- 
chiologie^  historie.  Al  die  wetenschappen  hebben  tot 
object  de  haar  toegewezen  verschijnselen  van  het  wereld- 
geheel en  geven  derhalve  geen  uitsluitsel  aangaande 
de  laatste  principiën  der  dingen  (het  object  der  philo- 
sofie). Ze  sporen  feiten  op  en  rangschikken  die  feiten 
onder  empirische,  algemeene  wetten;  maar  de  grond, 
waarin  die  feiten  met  hun  wetten  wortelen,  het  wereld- 
geheel  als  realiteit  in  zijn  tweeledig  bestand  (kracht  en 
idee)  blijft  voor  déze  wetenschappen  een  mysterie.  — 
Wat  deze  wetenschappen  aan  diepte  verliezen,  winnen 
ze  echter  aan  klaarheid  en  exactheid.  Ze  laten  daarom 
ook  veel  minder  plaats  voor  verschil  van  meening,  ja, 
voorzoover  ze  mathematische  en  logische  zekerheid  heb- 
ben zijn  ze  onweersprekelijk.  Hier  treedt  dus  het  logi^ 
sche  element  óók  voor  de  wetenschap  in  engeren  zin  op  den 
voorgrond  en  de  Theoloog  mag  zich  wel  tweemaal  be- 
denken, voordat  hij  de  aldus  geconstateerde  en  onder 
algemeene  wetten  gebrachte  feiten  negeeren  of  ont- 
kennen wU. 

Derhalve:  de  wetenschap  in  ruimden,  hoogeren 
zin  (de  metaphysica)  omvat  Theologie  en  philosofie.  De 
Theologie  heeft  tot  object  God  in  Zijn  verhouding  tot 
kosmos  en  mensch,  de  philosofie  de  wereld  als  geheel. 
Omdat  de  Theologie  tot  object  heeft  God  (die  ook  trans- 
cendent  is)  gaat  ze  uit  boven  de  philosofie,  omdat  ze 
tot  object  heeft  God  in  Zijn  verhouding  tot  kosmos  en 
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mensch  gaat  ze  op  dit  punt  óver  in  de  pbilosofie  zon- 
der in  haar  óp  te  gaan.  De  philosofie  op  hare  beurt 
gaat  weer  óver  (maar  niet  óp)  in  de  v^etenschap  in 
engeren  zin,  die  zich  bezig  houdt  met  feiten  en  empi- 
rische vletten,  in  één  woord  met  de  verschijnselen  van 
het  wereldgeheel. 

Hiermede  meen  ik  mijn  standpunt  tegenover  de  be- 
schouwingen van  Ds.  Snellen  gepreciseerd  te  hebben. 
Ten  slotte  echter  nog  een  enkele  opmerking.  Mijn 
Vriend  besluit  zijn  schrijven,  zich  afvragende:  of  ik 
niet  meer  beslist  den  nadruk  op  mijn  kennis-theoretisch 
standpunt  had  moeten  leggen.  Dat  is  sinds  geschied, 
„Theol.  Studiën",  bldz.  265—284,  1904.  —  Voorts:  of 
het  theologisch  uitgangspunt  niet  meer  principieel  tegen- 
over het  wijsgeerig  mpet  worden  gesteld?  Dit  is  nw, 
zij  het  ook  in  het  kort,  geschied.  —  Maar  voorts  voert 
Ds.  S.  dogmatische  kwesties  aan,  waaromtrent  het  mij 
misschien  eenmaal  gegeven  zal  zijn  het  mijne  te  zeg- 
gen, maar  die  in  het  besproken  artikel  niet  aan  de  orde 
waren.  Mgn  bedoeling  met  dat  artikel  toch  was,  evenals 
met  dat  aangaande  de  kennis-leer,  niet  anders  dan  deze : 
encyclopaedische  opmerkingen  te  geven,  die  ons  in  staat 
stellen  om  de  Theologie  weder,  in  aansluiting  met  de 
hedendaagsche  wetenschap,  tot  eere  te  brengen.  Het 
artikel  over  de  „mechanische  en  teleologische  Natuur- 
beschouwing" bewoog  zich  daartoe  op  physiologisch 
terrein,  het  volgende  op  kennis-theoretisch  gebied,  mis- 
schien vind  ik  later  gelegenheid,  met  hetzelfde  doel 
eenige  psychologische  opmerkingen  ten  beste  te  geven, 
die  grootendeels  gereed  liggen.  —  De  beide  voorgaande 
artikelen  stonden  voorts  in  nauw  verband  met  mijn 
eerste  artikel  over  „De  Theologie  en  haar  plaats  in 
het  kader  der  wetenschappen".  Want  hierin  wees  ik 
op  het  verband  tusschen  Theologie  en  andere  weten- 
schappen in  het  algemeen,  in  formeelen  zin.  De  beide 
volgende  artikelen  daarentegen  gaven  materieele  op- 
merkingen en  wezen  den  weg,  hoe  men  bij  volle  waar- 

Digitized  by  VjOOQIC 


194 

deering  der  huidige  wetenschap  weder  aansluiting  vin- 
den kan  tusschen  haar  en  de  Gknlgeleerdheid. 

Met  een  hartelijken  groet  aan  Ds.  SnelleUy  die  dit 
schrgven  zeker  niet  anders  dan  als  een  vriendschap- 
peiyk  antwoord  zal  beschouwen,  eindig  ik. 

Ommerenj  Dec.  1904.  A.  H.  de  Hartog. 
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Urim  en  Thummim  in  de  Priesterwet. 


De  Ballmgschap  heeft  een  diepe  scheur  getrokken 
in  Israëi's  geschiedenis.  Het  volk  Israël  is  onderge- 
gaan, om  door  de  restauratie  na  433 als  de  gemeente 
der  Joden  te  herleven. 

Niet  genoeg  kan  men  zich  bij  de  lezing  van  het  Oude 
Testament  of  zijn  apocriefen  van  deze  waarheid  door- 
dringen. Op  verschillende  wgzen  heeft  Wellhausen 
deze  waarheid  in  zgn :  Geschichte  Israels  (sedert  meer 
als  Prolegomena  zur  Gesch.  Isr.  bekend)  in  het  hel- 
derst»  licht  gesteld.  Eén  der  formuleeringen  er  van 
is:  de  Wet  van  het  Jodendom  is  voor  de  Joodsche  ge- 
meente gemaakt,  d.  w.  z.  is  na-exielisch. 

Ik  denk  er  niet  aan  deze  formuleering  der  genoemde 
waai*heid  te  bestrgden.  En  het  is  noodig  geweest  haar 
zoo  hel  en  klaar  mogelijk  uit  te  spreken.  De  Priester- 
wet  is  inderdaad  de  aanvang  van  het  Jodendom  ge- 
weest. En  uit  dat  gezichtspunt  moet  z\j  allereerst  en 
allermeest  gelezen  worden,  wil  men  hare  bedoelingen 
verstaan.  Maar  dit  neemt  niet  weg,  dat  zij  tegelijker- 
tijd ook  iets  anders  is :  het  sluitpunt  der  vóór-exielische 
ontwikkeling;  dat  zg  —  wat  Wellhausen  natuurlijk  niet 
ontkent,  maar  (met  't  oog  op  zijn  doel)  te  weinig  in 
't  licht  heeft  gesteld  —  veel  oud  materiaal  bevat 


Tot  die  overgeleverde  stoffen  behooren  ook  de  Urim 
en    Thummim.    Zien  we  eerst  in  hoofdzaak  wat  we 
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daarvan  weten  uit  IsraëPs  volksgeschiedenis.  En  trachten 
we  dan  te  bepalen,  wat  zij  geworden  zijn  in  de  Jood- 
scbe  gemeente  naar  de  voorschriften  der  Priesterwet. 

Dat  de  naam  van  het  orakelwerktuig  ^yLicbten  en 
Volmaaktheid"  beteekent.  willen  de  vocalisatoren  van 
den  Massorethischen  tekst  aangeven.  De  Grieksche  ver- 
talers der  LXX,  met  hun  Sijhoaig,  dijXoi,  didaxy  en 
dkijt^ficc,  TfXéimaHg  enz.  hebben  blijkbaar  een  eenigszins 
andere  opvatting  gehuldigd.  Waarschijnlyk  hebben  zij 
DHIK  als  orim  gelezen  en  met  min  „onderwijzen"  in 
verband  gebracht. 

Het  is  zeer  wel  mogelijk,  dat  beide  opvattingen  de 
oorspronkelijke  beteekenis  onjuist  weer  geven.  De  oudste 
geschiedenis,  die  ons  bekend  is,  de  eenige,  waaruit  wij 
eenigszins  kunnen  opmaken,  hoe  Urim  en  Thummim 
als  orakelwerktuig  gebruikt  werden  (1  Sam.  14 :  36  vv.), 
zou  ons  een  andere  etymologie  doen  vermoeden:  DH^lM 
van  TIH  „vervloeken"  en  D^H  van  DDH  „onberispelijk 
zijn".  De  oorspronkelijke  uitspraak  zal  dus  geweest 
zyn  'Orim  (in  de  LXX  bewaard,  doch  verkeerd  geïnter- 
preteerd) en  Thamim.  ^)  1  Sam.  14  :  36  vv.  doet  ons 
zien,  hoe  zij  in  een  Godsoordeel,  om  schuld  of  onschuld 
tegenover  de  Godheid  aan  te  wijzen  werden  gebruikt. 
Saul  vraagt:  als  de  schuld  bij  hem  of  Jonathan  mocht 
zijn,  dat  dan  het  lot  Urim  te  voorschijn  moge  komen, 
en  indien  zij  onschuldig  zijn,  geef  dan  Thummim, 

Het  schijnt,  dat  ze  in  den  efod^  een  orakelgarnituur, 
bewaard  werden,  2)  Werd  daaruit  getrokken  ?  Mis- 
schien wel.  Arabische  schrijvers  vermelden,  hoe  men 
vóór  den  Islam  voor  't  genoemde  doel  pijlen  trok.  Het 
kan  ook  zijn,  dat  men  met  steenen  wierp.  Niemand 
kan  hier  met  zekerheid  spreken.  Het  instituut  laat 
verschillende  mogelijkheden  toe. 

1)  Terg.  Arabiich  Taniima^  een  halwnoer  Tan  amuletten.  Erenwel,  de  orereenkoniit  in 
naam  kan  toerallig  sgn.  —  Ali  arim  niet  met  Mrar,  maar  met  j«rm  lamenhangt,  moet  men 
het  niet  met  de  LXX  ali  .ondenrüsen'*  {kon),  maar  ali  .werpen"  ecil.  ,het  lot  werpen" 
opTatten. 

9)    Verg.  Elhorrt  in  Teyler*!  TheoU  T9dMhr.  190i,  bl.  158  tt. 
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In  de  historische  boeken  worden  ze  na  de  Davidisch- 
Salomonische  periode  niet  meer  vermeld.  Dit  stilzwijgen 
kan  toevallig  zijn.  Hozea  toch,  in  de  achtste  eeuw, 
schijnt  deze  wijze  van  orakelgeven  nog  als  zeer  gewoon  te 
kennen,  als  hij  (Gap.  3  :  4)  de  toekomstige  ellende  aldus 
beschrijft:  ,.Want  geruimen  tijd  zullen  de  kinderen 
Israêl's  zitten  zonder  koning  of  vorst,  zonder  offer  of 
raasseba,  zonder  efod  en  terafim".  Ik  geloof,  dat  wij 
het  dichtst  bij  de  werkelijkheid  zijn,  als  we  onderstellen, 
dat  tot  het  einde  van  het  volksbestaan  dit  oude  insti- 
tuut in  stand  is  gebleven,  hoewel  gaandeweg  meer  in 
onbruik  gerakende.  Jeremia  zegt  omtrent  de  ark  des 
verbonds:  „Wanneer  gij  dan  u  vermenigvuldigt  en 
vruchtbaar  zgt  in  den  lande,  in  die  dagen,  spreekt 
Jahve,  zal  men  nooit  meer  zeggen:  De  ark  des  ver- 
bonds van  Jahve!  Ze  zal  niemand  in  de  gedachte  komen, 
en  men  zal  harer  niet  gedenken  noch  haar  missen,  en 
zij  zal  niet  meer  gemaakt  worden"  (Gap.  3 :  16).  Wan- 
neer de  profeet  zóó  dacht  over  het  nationale,  oud- 
Mozaïsche  heilige  voorwerp,  dat,  bovendien,  zich  zoo 
gemakkelijk  leende  tot  symboliseering  in  den  geeste- 
lijken godsdienst  —  hoe  zal  hg  dan  wel  geoordeeld 
hebben  over  den  efod  met  zijn  inhoud,  de  orim  en 
thamimi 


Nu  schijnt  het  wel,  dat  de  verzamelaars  en  omwer- 
kers  der  priesterwetten  geen  geesteskinderen  in  deze 
van  den  groeten  profeet  geweest  zijn.  Zij  zijn  meer 
verwant  met  Ezechiël,  die  met  hart  en  ziel  aan  den 
cultus  in  den  Jeruzalemschen  tempel  hing,  en  die  het 
woord  van  zijn  ouderen  tijdgenoot  Jeremia  zeker  niet 
ad  litteram  onderschreven  zou  hebben. 

Wij  weten,  dat  in  den  tweeden  tempel  de  plaats  van 
de  ark  ledig  gebleven  is,  en  er  zich  in  't  Heilige  der 
Heiligen  slechts  een  steen  bevond.  Of  't  woord  van 
Jeremia  daarop  invloed  geoefend  heeft?  Of  dat  men,  nu 


Digitized  by  VjOOQIC 


198 

't  aloude  heilige  voorwerp  vernietigd  was,  aan  een  nieaw 
gemaakt  niet  zooveel  zou  gehecht  hebben  ?  Waarschijnlijk 
is  wel,  dat  de  auteur  in  de  Priesterwetten,  die  Ex.  25  vv. 
zoo  uitvoerig  den  tabernakel  beschreef  en  de  ark  zoo 
op  den  voorgrond  stelde,  gewild  heeft,  dat  in  den  nieuw 
te  bouwen  tempel  wederom  een  arke  des  verbonds  zou 
geplaatst  worden.  Zeker,  hij  kan  in  zgn  beschrijving 
veel  overgeleverde  stof  verwerkt  hebben  —  en  het  wil 
mij  voorkomen,  dat  meer  nog  dan  meestal  het  geval 
,  is,  ook  uit  dat  oogpunt  deze  beschrgving  gelezen  moet 
worden  —  maar  hij  zou  dat  alles  niet  zoo  minutieus 
en  met  voorliefde  geteekend  hebben,  als  hij  niet  be- 
doeld had,  tevens  een  voorschrift  te  geven  voor  de 
restauratie  van  Jahve's  heiligdom  in  't  midden  der 
nieuwe  gemeente  Otods. 


Onze  ovei*weging  omtrent  de  ark  in  de  Priesterwet 
doet  reeds  vermoeden,  in  welk  licht  wg  de  plaatsen  in 
den  Priestercodex  betreffende  Urim  en  Thummim  wen- 
schen  te  verklaren.  De  vraag  is  hier:  zijn  z\j  in  de 
jongste  wetgeving  der  Thora  louter  symbolen  geworden  7 
Of  is  de  bedoeling  geweest,  dat  de  Hoogepriester  ze 
ook  werkelijk  als  orakelwerktuigen  nog  zou  gebruiken  ? 

Voor  de  eerste  opvatting  is  inderdaad  veel  te  zeggen. 
In  twee  van  de  drie  plaatsen,  die  tot  P.  behooren,  zou 
men  werkelijk  met  de  symbolische  verklaring  kunnen 
volstaan.  Lev.  8  :  8  zegt  dienaangaande  niets.  Daar 
staat  slechts:  „Hg  hechtte  hem  de  tasch  op  de  borst 
en  deed  daarin  de  Urim  en  de  Thummim".  Of  de 
Hoogepriester  deze  üfifito  TB^  (naar  Babylonisch  voor- 

beeld)  ^)  slechts  als  symbolisch  sieraad  moest  dragen, 
dan  of  hg  de  U.  en  Th.  daarin  ook  gebruiken  moest, 
blgkt  niet.    De  tweede  plaats,  Ex.  28  :  30,  echter  zou, 


1)    De  lotiUfdltjM  worden  in  het  Btbyloniieh  MheppiBgMpot  ook  op  de  borat  gedragen. 

Digitized  by  VjOOQIC 


199 

op  zich  zelf  beschouwd,  voor  een  symbolische  verkla- 
ring in  aanmerking  kunnen  komen.  „Zoo  zullen  die 
(Urim  en  Thummim)  op  Aaron's  hart  zijn,  wanneer 
bij  voor  Jahve  komt,  en  zal  AUron  voortdurend  de 
rechtspraak  (of  de  Godspraak,  E^Ët^D)  voor  Israël's 
zonen  op  zijn  hart  dragen  vóór  Jahve".  >) 

Als  de  Priesterwet  niets  meer  betreffende  Urim  en 
Thummim  bevatte,  dan  zou  men  niets  kunnen  aan- 
voeren tegen  deze  onderstelling:  U.  en  Th.  zyn  „sur- 
vivals" uit  de  oude  volksreligie,  geheel  van  hun  oor- 
spronkel^ke  beteekenis  en  kracht  beroofd  en  slechts 
voortlevende  als  een  deel  van  het  ornaat  van  die  bui- 
tengewone figuur  in  de  Priesterwet,  den  Hoogepriester. 
Alles  is  aan  hem  symbolisch,  van  de  hoofdplaataf,  met 

haar  opschrift  mjT^  £^p  tot  de  schelletjes  onder  aan 

den  zoom  van  zgn  gewaad.  Gelgk  de  geheele  Priester- 
wet in  zijn  geheel  eenige  persoon  culmineert,  komt 
ook  haar  symbolisch  karakter  in  hem  het  meest  spre- 
kend uit. 

Doch  nu  is  er  nog  een  derde  plaats  in  P.,  die  ons 
belet  ons  bij  deze  opvatting  neer  te  leggen.  In  Num. 
27  :  21  lezen  wg:  „Voor  den  priester  Eleazar  zal  hij 
[Jozua]  staan,  en  deze  zal  voor  hem  door  de  beslissing 
van   de   Urim   Jahve   raadplegen;   naar  zijn  uitspraak 

[V|)'^}^1   zal  hij   en   zullen  alle  zonen   Israël's  en  de 

geheele  gemeente  uit-  en  ingaan".  Het  wil  my  voor- 
komen, dat  de  priesterlijke  wetgever  op  deze  plaats, 
waar  zoo  absoluut  mogelijk  het  burgerlijk  gezag  aan 
't  geestelijk  onderworpen  wordt,  uitdrukkeiyk  verklaart 
te  verwachten,  dat  ook  na  Israël's  herstel  het  oude 
orakelwerktuig  weer  zijn  dienst  zal  doen.  Hoe  de  drie 
genoemde   plaatsen  in  onderling  verband  te  verklaren 


1)    Terg.  ttelliBg  IX  achter  Dr.  Wnmket'  ak»deiiiiMh  proefkehrift  ,De  Oeref.  Kerk  in  de 
OmmeUuideB  tueehen  Beai  en  Liawen^  (1696— 17M),  Groningen  1904. 
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zijn,  zullen  wij  straks  pogen  uitéén  te  zetten,  als  we 
eerst  herinnerd  hebben,  wat  de  na-exielische  getuige- 
nissen dienaangaande  leeren. 


Jezus  Sirach  (33  :  3)  zegt:  *13T  p3*  p33  irv  „een 
verstandig  man  begrijpt  een  zaak",  en  voegt  er  aan 
toe  wat  in  de  Grieksche  vertaling  van  zqn  kleinzoon 
luidt :  xa2  d  pófAog  avTco  niaróg  ég  kQiOTijiia  itiXwif.  Doch  van 
deze  woorden  staat  in  't  Hebreeuwsch  origineel  slechts  te 
lezen  het  woord  Ijl^tint  aan  't  begin  en  dan  acht  letters 
verder  een  nun.  Strack^)  herstelt  den  tekst  aldus: 
(D^Dni)  Dni«3  rüöNi  Het  geheele  vs  3*  wordt  dan: 
„en  zyn  onderricht  is  betrouwbaar  als  Urim  (en  Thum- 
mim)'\  Hieruit  op  te  maken,  dat  de  Hoogepriester  in 
Sirach's  dagen  (3e  eeuw  vóór  Chr.)  het  orakelwerktuig 
nog  gebruikte,  zou  onvoorzichtig  zijn. 

In  de  Misjna  (Sota  IX,  12)  wordt  gezegd,  dat  Urim 
en  Thummim  ophielden  met  den  dood  der  vóór-exie- 
lische  profeten.  Zeer  waarsch^nlijk  berust  deze  mee- 
ning op  Neb.  7  :  64,  Ö5  (=  Ezra  2 :  62, 63).  Invsöl  vv. 
worden  eenige  uit  Babel  teruggekomen  priesterfamiliSn 
opgenoemd.  Van  hen  wordt  vs  64  v.  gezegd:  „Deze 
zochten  naar  hun  geslachtsregister,  doch  daar  men 
dit  niet  vond,  werden  zij  van  het  priesterschap  buiten- 
gesloten. De  tirsjatha  verbood  hun,  van  het  hoogheilige 
te  eten,  totdat  ^r  weder  een  priester  met  de  Urim  en 
de  Thummim  zou  staan." 

De  vraag  is:  heeft  de  Misjnaleeraar  deze  teksten  goed 
verstaan?  Dat  werkelyk  het  orakelen  door  U.  en  Th. 
toen  voor  goed  uit  was,  staat  er  niet.  Men  kan  er 
even  goed  in  lezen :  er  was  op  dat  oogenblik  geen  priester 
in  Jeruzalem,  ook  niet  onder  de  teruggekeerden,  die 
oude,  gewijde  U.  en  Th.  bezat  en  die  er  mede  wist  om 
te  gaan.    Maar   men   vrist,  dat  er  in   Babel  nog  wel 


1)    Die  Sprache  Jeini'  dct  Sohnet  Sfracbt,  Leiptig  1908. 
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waren,  en  als  een  zoodanige  weerkeerde,  moest  deze 
maar  in  bet  moeielijke  geval  een  beslissing  geven. 

Dat  zelfs  nog  na  Ezra  en  Nehemia  werkelijk  door  U.  en 
Th.  orakel  gegeven  is,  schgnt  mij  te  volgen  uit  hetgeen 
Flavius  Josephus  mededeelt  (Ant.  Illy  89,2i%é^X 
nl.  twee  eeuwen  vóór  zijn  dagen  [dus  ±  100  vóór  Chr.] 
de  borstplaat  van  den  Hoogepriester  heeft  opgehouden 
licht  te  geven  {X6tnnHv\  een  zinspeling  blijkbaar  op 
ürim.  Josephus  moet  voor  deze  mededeeling  wel  een 
datum  gehad  hebben,  omdat  hij  elders  (Contra  ilp.  1, 8) 
toont  zulk  een  buitengewoon  gewicht  te  hechten  aan 
de  successie  in  de  openbaring,  de  Jiadojj^  t&p  nQOipijtwv.  i) 
Heeft  de  goddeiyke  openbaring  door  de  U.  en  de  Th., 
na  het  ophouden  der  geregelde  opvolging  van  de  pro- 
feten, volgens  hem,  nog  voortgeduurd  tot  100  vóór  Chr. 
—  dan  kan  dit  moeieiyk  een  meening  van  hem  z\jn 
op  beschouwing  berustende,  maar  moet  h^  wel  dien- 
aangaande een  traditie  gehad  hebben. 

Wij  hebben  dus  gevonden:  1'.  een  voorschrift  in  de 
Wet  des  Jodendoms,  in  Num.  27  :  21,  dat  het  best 
verklaard  wordt  als  werkelijk  gemeend,  en  2*.  een  over- 
levering bij  Josephus,  inhoudende,  dat  tot  100  vóór  Chr. 
de  Urim  en  Thummim  hun  diensten  gedaan  hebben. 


Ten  slotte  keeren  vhj  nu  tot  de  Priesterwet  terug. 
Hoe  hebben  wg  over  de  drie  daarin  gevonden  plaatsen 
te  oordeelen?  Wilde  de  priesterlijke  wetgever  inderdaad 
het  oude  orakelmedium  in  zijn  eer  herstellen?  Of  heb- 
hen we  hier  slechts,  gelgk  elders,  een  „survival",  dat 
naar  den  vorm  is  blijven  bestaan,  als  een  deel  van  het 
hoogepriesterlgk  gewaad,  doch  zonder  werkelijke  be- 
teekenis? 

Wanneer  men  de  Priesterwet  beschouwt  als  het  sluit- 
punt  der  vóór-exielische  ontwikkeling,  dan  verwondert 


1)    Verg.  m|D  Kaaons,  §  4,  n.  8 
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het  ons  niet,  dat  zulk  een  rest  uit  de  oude  godsdienstige 
gebruiken  is  overgebleven  en  toch  aan  de  andere  z\jd6 
van  haar  kracht  is  beroofd.  Ais  men  bedenkt,  hoe  de 
gansche  offerwetgeving  in  deze  jongste  wetgeving  van 
karakter  veranderd  is,  zoodat  de  offers  hier  eigenlek 
geen  offers  meer  zijn,  maar  sacramenten  door  Jahve 
ingesteld,  bewijzen,  niet  van  's  menseben  goede  gezind- 
heid tegenover  God,  maar  van  God's  goedheid  voor 
hen  —  dan  kan  het  ons  op  zich  zelf  niet  verwonderen 
een  verouderd  instituut  aan  te  treffen,  dat  slechts  in 
naam  overgebleven  zou  zijn,  doch  nu  als  symbool,  hoe 
het  geestelyk  hoofd  des  volks  voortdurend  de  open- 
baring van  Jahve's  wil  voor  Israël's  zonen  op  zijn  hart 
draagt. 

Als  men  evenwel  ernst  maakt  met  deze  waarheid, 
dat  in  den  Priestercodex  een  verzameling  voor  ons  ligt 
van  wat  in  de  verschillende  priestercoUegiên  overge- 
leverd was  en  in  Babel  door  schriftgeleerden,  gelijk 
Ezra  er  één  was,  gesystematiseerd  en  gecodificeerd  is, 
dan  heeft  men  geen  bezwaar  aan  te  nemen,  dat  er  in 
P.  tegenstrijdigheden  voorkomen.  Het  is  nog  niemand 
gelukt  een  afdoend  onderscheid  tuschen  DtSM  en  jlKtJl 
aan  te  wijzen.  Waarom  niet?  Waarsch^jnl^k,  omdat 
hiet  twee  niet  geheel  te  vereffenen  traditiên  bij  elka&r 
gevoegd  zijn.  Zoo  zou  het  ook,  mutatis  mutandis, 
kunnen  zijn  met  het  verschil  tusschen  Ex.  28  :  30  en 
Num.  27  :  21.  Indien  Ex.  28  :  30  te  recht  symbolisch 
verklaard  wordt,  dan  verzet  zich  daartegen  toch  Num. 
27  :  21.  Kan  het  nu  niet  zijn,  dat  de  eerste  plaats 
afkomstig  is  van  een  sofer,  die  dichter  hy  Jeremia 
stond;  terwijl  de  plaats  uit  Numeri  van  een  man  is, 
die  meer  geestverwant  van  Ezechiël  was?  Zeker,  deze 
wilde  ook  een  doortastende  reformatie  van  den  cultus, 
maar  hij  hechtte  toch  meer  dan  de  ander  aan  de  cultus- 
handelingen  op  zich  zelf  en  schreef  daaraan  qua  talis 
een  grootere  beteekenis  toe. 

Bij  deze  beschouwing  blijft  er  echter  nog  ééne  vraag 
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ter  beantwoording  over:  Wat  heeft  de  redactor  be- 
doeld? Met  dien  redactor  kan  men  bet  oog  hebben  op 
den  man,  die  het  eerst,  in  Babel  reeds,  het  groote 
prieateriyke  werk  samenstelde,  of  op  een  later  levende, 
die  ééa  der  twee  besproken  plaatsen  er  aan  toevoegde. 
Ik  denk  het  liefst  aan  den  redactor-auteur  van  het  groote 
hi8torisch^4egislatieve  geschrift,  dat  in  Babel  opgesteld, 
in  433  door  £zra  is  meegebracht. 

Heeft  hg  deo  strgd  tusschen  Ex.  28  :  30  en  Num. 
27  :  21  niet  geiien?  Waai^chgniyk  niet  zooals  wy 
Denken  wg  ons  z^n  standpunt  goed  in.  Sinds  Ezechiël 
(in  Cap.  40—48)  eexï  ontwerp  van  wet,  voomameiyk 
betreffende  den  cultus,  voor  de  herstelde  natie  heeft 
samengesteld,  zgn  ook  anderen  in  zijn  geest  aan  't  werk 
getogen.  Zoo  vooral  de  auteur  der  zoogenaamde  Hei- 
ligheidswet,  vry  wel  in  Lev.  47— 26  te  vinden.  Anderen 
verzamelden  offertboröth  (Lev.  1 — 5  en  7,  8),  weer  an- 
deren bepalingen  omtrent  de  reinheid  (Lev.  11  vv.) 
enz.  Dat  alles  geschiedt  in  de  ernstige  overtuiging,  dat 
men  in  Mozaischen  geest  arbeidde,  dat  men  „Mo- 
zaïsche" overleveringen  schrifteiyk  vastlegde  en  geschikt 
maakte  om  straks,  als  Jahve  de  ballingschap  van  zyn 
volk  zou  doen  ophouden,  te  worden  in  praktyk  ge- 
bracht. Nu  was  het  niet  te  ontkennen,  dat  „mannen 
naar  Jahve's  harte",  en  dat  onder  Jahve's  goedkeuring, 
de  Urim  en  Thummim  geraadpleegd  hadden.  Een  school 
dus,  die  deze  oude  instelling  weer  opschreef  Voor  de 
toekomst,  kon  niet  in  het  ongeiyk  gesteld  worden.  De 
inkleeding  der  wetten  bracht  mede,  dat  Mozes  gezegd 
wordt  deze  wyze  van  orakel  geven  zelf  te  hebben  in- 
gesteld op  goddeiyk  bevel.  Doch  de  eigenUjke  bedoeling 
heeft  onze  redactor-auteur  in  Ex.  28  :  30  neergeschre- 
ven. In  die  richting  wilde  hg,  evenals  omtrent  den 
efod,  dat  de  Mozaïsche  wetgeving  zou  voortgaan. 

Er  is  dus  een  zekere  dubbelzinnigheid,  uit  de  genesis 
der  priesteriyke  thora  wel  te  verklaren.  Men  kan  niet 
zeggen :  P.  heeft  het  gebruik  van  Urim  en  Thummim 
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afgeschaft.  En  toch  heeft  hy  zeer  waarschgnlgk  in  die 
richting  willen  sturen. 

Zulk  een  dubbele  strooming  is  al  meer  en  meer  in 
het  geesteiyk  leven  van  't  Jodendom  openbaar  gewor- 
den. £r  zijn  er  geweest,  die  de  geestelijke  beteekenis 
der  Wet  verstaan  hebben,  d.  w.  z.  die  haar  eigenlijke 
beteekenis  gevat  hebben  als  den  neerslag  van  het  ge- 
tuigenis der  profeten.  De  werkelijke  historische  toe- 
dracht is  al  ras  vergeten,  zij  komt  nog  slechts  te  voor- 
schijn in  £zra  9  :  11,  waar  van  bepalingen  der  Thora 
staat,  dat  zij  gegeven  zgn  door  Gods  dienstknechten, 
de  profeten,  i)  Maar  het  hooge,  geesteiyke  karakter 
der  Thora,  dat  heenwees  naar  het  Evangelie,  is  door 
vele  vromen,  in  het  Psalmboek  en  daarbuiten,  erkend, 
ondanks  misverstand  der  werkelyke  geschiedenis.  Doch 
aan  de  andere  zijde  is  een  machtige  richting  steeds 
meer  gaan  hangen  aan  den  vorm,  voor  een  deel  zelfs 
aan  het  kader,  waarin  de  Wet  is  ingesloten.  Wij 
weten,  dat  verouderde  volksgebruiken,  die  niet  omge- 
werkt of  onschadelijk  gemaakt  konden  worden  ten  einde 
in  de  Thora  te  worden  opgenomen,  buiten  de  Wet  om 
zyn  blijven  leven.  Zou  dan  ook  niet  het  gebruik  van 
Urim  en  Thummim  in  stand  zijn  gebleven,  een  gebruik, 
waarvoor  men  zich  kon  beroepen  op  heilig  geachte  boe- 
ken als  I  en  II  Samuêl? 

Het  wil  mvi  voorkomen,  dat  dit  werkelyk  het  geval 
is  geweest,  tegen  de  hoofdbedoeling  van  den  priester- 
leken wetgever  in.  En  dat  door  de  dubbelzinnigheid 
van  zijn  uitspraken  en  krachtens  het  beroep  op 't  voor- 
beeld van  Godsmannen  uit  den  ouden  dag.  Josephus 
heeft  daarvan  dan  de  heugenis  bewaard. 


1)    Uw.  18  :  8S,  37  en  Devt.  7:8. 

Crroningen^  4  Jan.  1905.  G.  Wildeboer. 
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De  Essenen. 


I. 

Oorspronkelijk  voornemens  myne  dissertatie  over  de 
„Bronnen  voor  onze  kennis  der  Essenen"  te  doen  vol- 
gen door  eene  afzonderiyk  uit  te  geven  monografie, 
bevattend  de  beschrijving  der  secte  naar  de  bronnen 
en  een  onderzoek  naar  haren  oorsprong,  verwantschap 
met  parallele  verschijnselen  en  invloed  op  Jodendom 
en  Christendom,  werd  ik  daarin  door  verschillende 
omstandigheden  verhinderd.  Mijnen  dank  aan  de  Re- 
dactie van  dit  tijdschrift,  die  zoo  vriendelijk  is,  mijn 
studie  over  dit  onderwerp  als  tijdschriftartikeJ  te  pu- 
bliceeren.  Belangstelling  voor  het  onderwerp  is  er 
genoeg:  het  p.chynt,  dat  na  de  twintig  jaren  vrgwel 
volledige  rust,  gevolgd  op  het  verschynen  van  Lucius' 
monografie,  thans  weder  opnieuw  het  vraagstuk  aan  de 
orde  gesteld  is  en  met  de  gegevens  der  nieuwere  stu- 
diën over  het  „nieuw-testamentische"  tijdvak  in  verband 
gebracht  moet  worden.  Inderdaad  maakt  het  verschynsel 
in  zgne  raadselachtigheid  telkens  weder  de  belangstel- 
ling gaande.  Te  midden  van  het  Jodendom  nationaal 
in  godsdienst  en  toekomstidealen  treedt  de  „orde"  der 
Essenen  op  als  eene  gesloten  vereeniging,  eene  secte  in 
den  strengen  zin  des  woords,  en  stelt  zich  daardoor 
buiten  het  volksverband  en  zelüs  buiten  den  tempeldienst ; 
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zij  koestert  den  boogsten  eerbied  voor  den  wetgever, 
maar  buldigt  daarnaast  practyken,  welke  stellig  niet 
onder  de  ortbodoxe  zouden  gerangscbikt  worden;  ter 
eener  zgde  zyn  zeker  de  banden,  die  de  secte  aan  bet 
Jodendom  verbinden,  hecbt  genoeg  om  dienaangaande 
geen  twyfel  over  te  laten,  maar  ten  anderen  zijde  ver- 
toont de  „orde"  overeenkomsten  met  uitbeemscbe  ver- 
scbynselen,  die  als  vanzelf  de  gedacbte  aan  afbanke- 
lijkbeid  wekken. 

Biedt  bet  begrqpen  en  verklaren  van  zulk  een  bis- 
torisch  verscbynsel  op  zicb  zelf  reeds  groote  moeiigk- 
beden,  deze  worden  nog  verergerd  door  de  baast 
bopelooze  verwarring  der  meeningen  en  bet  „labyrinth 
van  bypotbesen"  (Schürer)  door  tal  van  geleerden  ge- 
opperd. Onze  voornaamste  taak  by  bet  bescbrgven  en 
verklaren  van  bet  Essenisme  zal  dus  zyn  van  de  lite- 
ratuur tot  de  bronnen,  van  de  bypotbesen  tot  bet 
verscbynsel  zelf,  ontdaan  van  alle  ondersteld  verband 
met  overeenkomstige  verscbynselen  terug  te  keeren. 
Tocb  zal  deze  metbode  niet  gebeel  uitvoerbaar  zyn. 
Zeker  is,  dat  nocb  bg  Josepbus  nocb  by  Pbilo  nocb 
ergens  elders  bet  Essenisme  de  kleur  draagt  van  den 
bodem,  waarop  bet  gewassen  is,  in  ieder  geval  staan  wy 
voor  een  combinatie  van  gegevens,  waarvan  wy  de 
eenbeid  moeiiyk  of  niet  alleen  uit  bet  Jodendom  zullen 
kunnen  verklaren,  die  we  altbans  in  het  na-exiliscb 
Jodendom  gewoon  zyn  anders  te  groepeeren.  Om  slecbts 
enkele  punten  te  noemen:  de  strenge  opvolging  der 
Mozaïsche  geboden  en  de  weigering  om  deel  te  nemen 
aan  den  offerdienst;  de  nauwgezette,  ultra-pbariseesche 
afzondering  van  de  wereld  en  stellig  onjoodscbe  voor- 
stellingen en  gebruiken. 

Dit  veelkleurig  karakter  van  bet  Essenisme  maakt 
bet  verklaarbaar,  dat  men  er,  terecht  of  ten  onrechte, 
trekken  in  gevonden  beeft  van  streng  Pbarisaeisme  en 
van  apocalyptiek,  ja  zelfs  de  Elssenen  heeft  willen  rang- 
schikken onder   bet  libertynsch   Jodendom.    Op  deze 
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schgnbare  of  werkeiyke  tegenstrgdigheden,  reeds  in  het 
bericht  van  Josephus  zelf,  heeft  veel  —  zonder  twgfel 
te  veel  --  nadruk  gelegd  Oort  in  zijn  artikel  Theol. 
Tgdschr.  i882  bl  575  vv.  De  door  hem  gegevene  ver- 
klaring is  wel  zeer  gemakkelyk,  maar  slechts  schynbaar 
eenvoudig.  Volgens  hem  waren  er  verschillende  soorten 
Esseneut  strenge  en  minder  strenge,  ouderwetsche  en 
meer  gemoderniseerde.  Maar  deze  onderstelling  heft 
de  moeilykheden  geenszins  op.  Immers  juist  de  groote 
vrees  voor  verontreiniging,  de  sterkst  uitkomende  trek 
van  het  Essenisme,  die  b.v.  ook  de  gemeenschappelgke 
maaltijden  doet  ontstaan,  dwong  tot  een  nauw  aaneen- 
gesloten ordeleven,  waarbinnen  misschien  schakeeringen 
en  afwykingen,  maar  zeker  geen  belangrijke  verschillen 
konden  worden  toegelaten.  De  eenheid  bleef  behalve 
door  het  halsstarrig  conservatisme  in  zulk  een  aan 
strenge  regelen  gebonden  orde,  zeker  ook  door  de  rei- 
zende broeders  in  veel  sterker  mate  bewaard  dan  Oort 
ons  zou  vrillen  doen  gelooven  en  de  geheele  voorstelling 
zoowel  van  Josephus  als  van  Philo  (en  Plinius)  doet 
ons  aan  een  nauw  aaneengesloten  vereeniging  denken. 
Het  sterkste  onderscheid  in  de  orde,  waarvan  althans 
melding  gemaakt  wordt  n.1.  het  al  of  niet  toelaten  van 
het  huweJgk,  is  geen  wezenlgk  verschil,  in  ieder  geval 
traden  de  vrouwen  gedeeltelijk  in  de  orde,  waren  althans 
aan  dezelfde  reinigingen  onderworpen  als  de  mannen 
en  de  beginselen  van  de  beide  rdyfiara  der  Essenen 
waren  wezenlgk  geheel  dezelfde. 

In  ieder  geval,  hoe  het  zg,  w\j  zullen  het  Essenisme 
als  één  verschgnsel  te  verklaren  hebben  en  zullen 
daartoe  zooveel  ons  mogeiyk  is  met  de  rechtstreek- 
sche  bronnen  moeten  te  rade  gaan.  Vergelyking  met 
overeenkomstige  verschynselen  zal  wel  niet  geheel  te 
vermeden  zgn,  maar  van  allen  invloed  van  reeds 
gemaakte  hypothesen  zullen  we  ons  om  de  quaestie 
zuiver  te  stellen  zorgvuldig  dienen  te  onthouden. 
Daarom     was    ook    een    voorafgaand    onderzoek    en 
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nauwkeurige    waardeering  der  bronnen   noodzakelgk: 
daarvoor  verwys  ik  naar  mijne  dissertatie.  ^) 

De  leden  der  sekte  heeten  bij  Josephus  meestal  ^Eootivoi^ 
soms  ^E($($otïoi  8) ;  Philo  noemt  ze  altyd  ^Eaaatoi ;  bij 
Plinius  heeten  ze  Esseni.  Of  we  in  de  'Oaaatot  van 
EpiphaniiAs ')  dezelfde  sekte  te  zien  hebben,  is  voor 
't  minst  twijfelachtig  en  Epiphanius'  verklaring  daarvan 
als  tfTi^ctQop  yhog  verhoogt  de  waarde  van  zyn  bericht 
niet.  Zullen  nu  onze  pogingen  tot  terugvertaling  van 
den  naam  eenigen  grond  hebben,  dan  zullen  ze  moeten 
rusten  op  hetgeen  de  bronnen  zelve  ons  daaromtrent 
leeren.  Allereerst  komt  hier  voor  bespreking  in  aan- 
merking de  plaats  bij  Philo  Q.  O.  P.  L.  §  12  (ed.  Mangey 
II :  457)  Atyovrai  xivig  nag^avTOtg  (scil.  'lovdaioig)  övoiacc 
'Eaaatoi  nXijdog  vnig  TérganiaiiXiovg  xorr'  i/iijp  iè^av  ovn 
aKQi^iï  Ttfnm  SiaXiKVov  ^EXXfjpix^g  nagwpvfioi  óaiÓTijTog, 
inHiij  Kal  ip  rotg  fAécXitna  ^fgaTtevral  &iov  yiyopaaip.  Feite- 
lyk  is  dit  de  eenige  plaats  waar  over  den  naam  eenigszins 
uitvoerig  gesproken  wordt  Zij  verdient  dus  eennadere 
beschouwing.  Jammer  dat  ze  weer  niet  zeer  duidelijk 
is:  alles  komt  bij  de  verklaring  op  de  interpunctie  aan. 
Mogelijk  zijn  drie  opvattingen : 

1".  jcflfT*  ifi^p  dóiccp  behoort  bij  het  voorafgaande.  Aldus 
gelezen  schijnt  de  zin  te  zyn,  dat  Philo  denkt  aan  een 
Hebreeuwsch  (c.q.  Arameesch)  woord,  door  hem  met 
ó($i6Tfjg  vertaalt,  maar  dat  in  de  vertaling  niet  meer 
duidelijk  het  verband  tusschen  hun  naam  en  hun  bui- 
tengewoon godsdienstige  levenswijze  uitdrukt. 

2^.  de  interpunctie  wordt  geplaatst  na  TiTQot%if5%iXlovg 
en  na  ^EXXtivmfig :  „Ze  heeten  'Eaaaioi  naar  hun  óaióTfig^ 
naar  myn  meening  echter  niet  in  overeenstemming  met 

I)  Tot  mQn  leedwesa»^  heb  ik  van  do  aieawe  Uterataar  niet  kunnen  rudpleiten  de 
nieuwe  nitgsTe  ran  Zeiler,  Pkihiopiüe  der  Gritchtn.  In  geen  der  openbare  bibliotheken 
Tan  Nederland  waa  se  nog  aanwesig.  De  Bnma-BibUotheek  beetelde  ie,  maar  se  was  daar 
nog  niet  ontrangen. 

S)    plaateen  bQ  Sehurer.    Ouek,  i.Jüd.  Fdhi  3e  Aufl.  Ser  Bnd.  S.  669.  Anm   1  en  S 

S;    0d,  Liniorf,  vol  1,  p.  SM  sq. 
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het  Griekscbe  taaleigen".  Zoo  zou  bet  dus  den  schijn 
hebben,  dat  Philo  eene  meening  kent,  volgens  welke 
de  naam  £ss.  afgeleid  moet  worden  van  het  Griekscbe 
woord  oaiog^  welke  afleiding  bij  echter  niet  de  juiste 
acht,  omdat  z\j  met  bet  Griekscbe  taaieigen  in  strijd  is. 

'&".  kan  de  interpunctie  geplaatst  worden  na  rfr^or- 
maxillovg  en  dan  de  woorden  o^x  d%Qi^kX  vtfnp^  diaXinrov 
'EXXijpix^g  tusscben  komma's,  dan  wordt  de  zin :  „De  naam 
dunkt  mg  te  zyn  afgeleid  van  oatog  al  gelijkt  dit  Griek-* 
sche  woord  er  nu  ook  niet  geheel  nauwkeurig  op". 

Het  is  nu  natuurlijk  eene  quaestie  van  smaak,  welke 
exegese  men  de  juiste  wil  achten,  maar  zonder  twijfel 
is  de  eerstgenoemde  de  meest  eenvoudige  en  er  kan 
toch  ook  nog  wel  iets  voor  worden  aangevoerd,  zy  het 
dan  ook  in  negatieven  zin.  De  derde  verklaring  zou 
niets  anders  zijn  dan  eene  „etymologische  Spielerei'', 
gelijk  Schürer  er  in  ziet.  Op  zichzelf  is  deze  by  Philo 
niet  te  verwonderen.  Voor  nog  veel  onwaarschijnlijker 
Griekscbe  afleidingen  van  Hebreeuwscbe  eigennamen 
deinst  hij  niet  terug  i),  maar  de  toevoeging :  oin  d%Qi^u 
TiArip  8iaU%xov  iXltivinfii  maakt  toch  de  opvatting,  dat 
we  bier  met  een  dier  onbeduidende  woordspelingen  te 
doen  hebben  en  niet  met  een  ernstig  bedoelde  aflei- 
ding, onaannemelgk :  anders  is  Philo  waarlijk  niet  zoo 
kritisch. 

De  tweede  verklaring  wordt  al  zeer  onwaarschijnlijk, 
omdat  dezelfde  etymologie  door  Philo  aan  't  slot  van 
§  13  (n :  459)  herhaald  wordt  nog  wel  als  'EaouXoi  ij 
Saioi,  en  in  't  fragment  der  Apologie  (II:  682)  ^Eaaaïoi 
nuQ&  riiv  ó^ióTtixa.  Mogelijk  is,  dat  Philo  een  volgens 
hem  onjuiste  etymologie  behoudt,  omdat  ze  hem  aan- 
staat, maar  waarschijnlyk  kan  dit  niet  geacht  worden, 
te  meer  waar  eene  veel  eenvoudiger  verklaring  voor 
de  hand  ligt.  Blijft  dus  slechts  de  eerste  opvatting,  dat 
volgens  Philo  'Eaaoaoi  een  in  Griekscbe  letters  geschre- 


1)    enkele  roorbeelden  bQ  Zeiler,  TJul.  tbr  Or.  U  Anfl.  lU:  1.  8.  861.  Arnn.  S. 
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ven  Hebreeuwsch  woord  is,  met  de  beteekenis  van 
oaiog.  1)  Onafbaukeiyk  van  de  vraag  of  ze  werkelgk 
de  juiste  is,  verkrggt  toch  door  deze  overwegingen  de 
in  den  nieuwen  tyd  door  zoovelen  aanvaarde  transcriptie 
HBn  (pi.  K^Dn)  een  niet  onbelangrijken  steun.  De  uit- 
spraak van  het  semietiscbe  woord  moet  Phiio  wel  be- 
kend zgn  geweest  en  zoo  moet  aan  Philo's  getuigenis 
in  dezen  zeker  meer  waarde  gehecht  worden,  dan  men 
in  den  regel  er  aan  toekent.  Mogelgk,  dat  ook  Josephus 
op  deze  beteekenis  zinspeelt  B.  J.  II  :  8,  2:  tqitop  H 
ildog  (^(piXoaó(p(ay)  o  8ii  nccl  öoneï  (féiiyÓTijTa  daniXp  ^Eotfijpol 
naloOpTut^  en  de  w\jze  waarop  hij  deze  mededeeling  doet 
in  tegenstelling  met  de  vermelding  roO  i^ip  mQtrKnul 
fPaQiaaTot,  tov  di  JSaddovnaïoiy  geeft  wel  den  indruk,  dat 
h\j  met  dit  (rf/iiröri^ra  meer  zeggen  wil  dan  eene  een- 
voudige karakteristiek. 

Wat  verder  de  ouden  bieden  aan  verklaringen  *)  bezit 
niet  meer  waarde  dan  de  hypothesen  der  nieuweren, 
omdat  uit  niets  blgkt  dat  ze  meerdere,  vertrouwbare 
traditiên  hebben  gehad  dan  w\j. 

Na  alzoo  beantwoord  te  hebben  de  vraag  wat  onze 
bronnen  over  den  naam  en  zyn  beteekenis  te  zeggen 
hadden,  kunnen  wij  thans  voor  zoover  noodig  overgaan 
tot  de  bespreking  van  de  tahryke  hypothesen  van  den 
nieuweren  tijd  tot  verklaring  van  den  naam  beproefd. 
Hetgeen  de  oudheid  ons  heeft  overgeleverd  als  naam 
der  secteleden  in  zijne  beide  vormen  'Eofsfipoi  (Esseni) 
'£9(raioi,  is  niets  anders  dan  de  transcriptie  van  een 
Hebreeuwsch  of  Arameesch  woord.  Waarscbynlijk  het 
laatste.  Gedurende  de  periode,  waarin  het  Essenisme 
ontstond  en  zich  ontwikkelde,  was  het  Arameesch  volks- 
taal geworden,  terwgl  het  Hebreeuwsch  meer  en  meer 
taal  der  geleerden  begon  te  worden.  Alle  pogingen  tot 


1)  Ook  ChrjfOftomm,  Hom,  46  te  JcU  geeft SffCO^  alt  têrUU)n§  ren  ^E^^^POl 
wurop  Nee  tl  e,  Xtedk.  /.  nmiUH,  Wisêiiuek^ft  1908,  S.  848.  opnerkxtim  maakt. 

S)  br.  Heeyehive;  fidpjéig^  Snidaa:  f^itOQ1IXi%ol.  Yereeaifd  te  Tindea b| 
HilgeBfeU,  Ktimrgnck,  8.  98  f. 
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terugvertaliag  te  bespreken  zou  tyd verlies  zijn.  ,,Sera- 
rius",  zegt  Drusius,  ^)  „1^  affert  etymologias  quas  con- 
jecturas  appellat,  quarum  pleraeque  adeo  fatuae  atque 
ineptae  sunt,  ut  me,  itfir  me  Deus  amet,  eius  pudeat. 
Id  eis  refutandis  tempus  terere,  est  bonas  horas  male 
coUocare".  ^)  Als  de  transcriptie  eenigszins  zuiver  is 
en  dat  moet  zy  by  den  vasten  vorm  van  den  naam  bij 
de  onderscheiden  berichtgevers  wel  geweest  zijn,  dan 
kan  het  niet  anders  of  deze  moet  beantwoorden  aan 
een  Arameesch  (c.q.  Hebreeuwsch)  woord,  waarvan  de 
eerste  consonant  een  keelklank,  de  tweede  een  zuivere 
sisklank  en  de  laatste  een  semi-vocaalofaleph  moet  zijn 
geweest.  Dat  de  laatste  consonant  onhoorbaar  moet 
zijn  geweest,  biykt  uit  de  afwisseling  van  de  uitgangen  — 
ccTog  en  17^0^  die  zuiver  Grieksch  zijn  en  ter  verklaring 
waarvan  men  niet  zyn  toevlucht  behoeft  te  nemen  tot 
de  Arameesche  uitgangen  K^  en  p,  hoewel  deze  mo- 

gelyk  tot  het  ontstaan  van  den  dubbelen  vorm  mede- 
werken konden. 

Wanneer  men  dit  alles  in  aanmerking  neemt  blijven 
van  de  voorgestelde  etymologieën  eigenlijk  slechts  over, 
welke  ernstige  overweging  verdienen:  het  Arameesche 
ïton  (pi.  pon  emph.  HVn)  en  de  Hebreeuwsche  Ü'^QH 
geneesheer,  en  p^tWn  (van  Kam  zwijgen),  de  zwygen- 
den.  ^)  De  laats^enoemde  transcriptie,  o.  a.  door  Light- 
foot  en  Schlatter  *)  voorgestaan,  werd  het  laatst  uit- 
voerig verdedigd  door  E.  Mitwoch.  5)  Bezwaar  tegen 
de  transcriptie  ^*^M2rn  is  er  niet.  De  talmudische  plaats 
Misna  Seqalim  XXV  :  6  waar  Hassa'im  vermeld  wor- 


1)    TrigUnd:  5;^«AipM,  I»p.  808. 

3)  Meerdttea  nog  bQ  Bellermann:  Naduiektê»,  8.  6— U;  door  lateren  nog  um- 
tienlQk  rermoerderd.  Vgl  inso&derheid  het  kriUseh  ovenioht  bQLightfoot:5l.  Ptnl* 
MpitOê  tö  th$  Colêuitmê  and  U  Pkilmom.  8«  ed.  London  187<,  p.  S49— 854. 

8)    evMitiMel  ran    nDH  >*tliVB. 

4)  JtrmtU  Q€9MtJU«  vm  Aks,  d.  Oroum  Ut  SëdrUm,  1901.  S.  199:  .Die  Venehviegeiiea'* 
(EMier). 

8)    Zteehr.  f.  Aiejriologie.  Bad.  XYU,  1908,  8.  76  ff. 
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den,  zijn  M*s  uitgangspunt:  „Zwei  Kam  meren  gab  es 
im  Tempel,  einevonibnenwardieKammerderHaSsa'im, 
die  andere  die  Kammer  f&r  die  Oerate"  en  dan  „In 
die  Kammer  der  Hassa'im  haben  die  Sündenscheuen 
ibre  Oaben  verschwiegen  bineingelegt,  und  Arme  aus 
guter  Familie  baben  aus  ibr  verscbwiegen,  beimlich 
ibre  Nabrung  bezogen."  Gesteld  al  de  transcriptie  ware 
juist,  dan  is  nog  niet  in  te  zien  wat  de  Essenen  met 
deze  „Z wijgenden"  te  maken  bebben.  De  dra^fjfiara 
die  volgens  Josephus  de  Elssenen  naar  den  tempel  zon- 
den, kunnen  tocb  moeilyk  vereenzelvigd  worden  met 
de  aalmoezen  voor  de  armen,  waarvan  in  de  bedoelde 
Mi^na-plaats  sprake  is.  Mitwoch  acbt  bet  dan  ook 
slecbts  niet  uitgesloten  dat  we  bier  met  een  reminiscenz 
aan  de  Essenen  te  doen  bebben.  Hiermede  valt  dan 
tocb  feitelijk  de  steun  van  deze  plaats  zelf  voor  de 
bypothese  weg,  en  bebben  we  slecbts  met  de  betee- 
kenis  „Zwggenden"  in  verband  met  de  bericbten  uit 
de  bronnen  te  doen. 

En  dan  valt  bet  tocb  niet  te  ontkennen,  dat  de  eenige 
steun  dien  de  bypotbese  vindt,  ligt  in:  ij  épdop  auonfj 
welke  volgens  Josepbus  B.  J.  Il  :  8,  5  bq  de  gemeen- 
schappeiyke  maaltijden  der  Essenen  heerschte.  Dat  de 
orde  hare  gebeimleer  bad,  welke  niet  aan  buitenstaan- 
den  mocbt  worden  geopenbaard,  is  nog  geen  reden 
om  ze  de  „Zwijgenden"  te  noemen.  En  de  stilte  aan 
den  maaltyd  alleen  is  tocb  niet  een  zoo  op  den  voor- 
grond tredende  karaktertrek,  dat  bet  volk  ben  een  naam 
zou  gegeven  bebben,  die  daarop  sloeg. 

Dan  de  transcriptie  t<^DN  (geneesbeer)  in  welke  con- 
sonanten sommigen  ook  in  den  Talmud  den  naam 
Esseër  gezien  bebben.  Zij  wordt  aanbevolen  1».  door 
baren  eenvoud,  2".  door  de  parallel  met  de  ^igamvral 
der  Vita  Contemplativa.  Wij  laten  nu  de  vraag  naar 
de  echtbeid  van  dit  gescbrift  rusten,  maar  wijzen  er 
slecbts  op  ^iQücmvjal  slecbts  verkorting  is  van  ^^q* 
^éov^  en  dat  dus  zelfs  de  allegoriscbe,  zeer  moderne 
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verklaring  als  „Arzte  der  Seele"  redelijken  grond  mist. 

Voor  de  verklaring  „geneesheer"  kan  men  zich  slechts 
beroepen  op  eene  korte  aanteekening  bij  Josephus  (B. 
J.  JI  :  8  :  6  fin)  welke  spreekt  over  hunne  kennis  van 
ziektewerende  kruiden  en  geneeskrachtige  sleenen.  Doch 
men  kan  voor  de  bewering,  dat  schoon  niet  bij  de 
Ëssenen  zelve,  maar  toch  wel  bij  het  volk  de  genees- 
kunde als  een  kenmerkende  eigenaardigheid  der  orde- 
leden op  den  voorgrond  trad,  geen  enkel  bewijs  aan- 
voeren. Waar  bq  Josephus  de  Essenen  buiten  de  orde 
optreden,  daar  spreken  de  anecdoten  nooit  van  wonder- 
baarlijke genezingen,  wel  van  prachtig  uitkomende 
voorspellingen.  En  waar  dus  de  transcriptie  in  de 
beteekenis  van  geneesheer  onwaarschijnlijk  is,  daar 
zullen  we,  zoo  de  Talmud  van  M^M  spreekt,  daaraan 
slechts  de  beteekenis  van  „geneesheer''  of  van  „Essener" 
moeten  toekennen.  Of  ooit  met  if^QH  in  den  Talmud 
werkelijk  Essenen  bedoeld  zijn,  kan  natuurlijk  slechts 
door  de  exegese  der  teksten  zelf  in  verband  met  het- 
geen we  van  de  E^ssenen  weten  worden  uitgemaakt. 

Blijft  ons  dus  feitelijk   de  transcriptie  tCfHj  heilig, 

over  en  zelfs  afgezien  van  den  steun,  die  zij  in  de 
besproken  plaatsen  van  Philo  en  Josephus  vindt,  beveelt 
zij  zichzelve  als  de  meest  waarschijnlijke  aan.  Zeker 
blijkt  uit  het  exclusivisme  de  vrees  voor  verontreiniging 
voldoende,  dat  de  Essenen  zelve  dien  naam  niet  onge- 
past hebben  kunnen  vinden  en  uit  onze  voornaamste 
berichtgevers  blijkt,  dat  ook  anderen  die  meening  deel- 
den. En  waar  het  volk  het  in  den  regel  is,  dat  namen 
geeft,  is  de  Arameesche  vorm  van  den  naam  volkomen 
verklaarbaar,  i)  De  lateren  hebben  dan  ook  vrgwel 
algemeen  deze  transcriptie  van  den  naam  aanvaard.  ^) 


1)  Omgekeerd  pleit  de  ▼orm  Pharfaeeeii  voor  de  wunchQnldUieid  d«t  dese  naam  Tan 
het  rolk  atamt  De  Talmud  heeft  den  naam  Terhebreeniraeht  Meeetal  eehter  heeten  se 
daar  in  de  ondere  beatanddeelen,  Haiidim  of  Chaberim,  telden  Peraaim. 

S)  o.a  Bovaaet^  DU  BeUgiam  it$  JudêfUhtwu  m  n$uü$t.  JStUëUm-  Berlin  190S»  S.  482. 
n0ol,  StndUn  190fi.  ^  4 
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Slechts  van  enkele  zijden  werd  daartegen  bezwaar  ge- 
maakt. Hilgenfeld  heeft  eene  andere  hypothese  daar- 
tegenovergesteld,  die  we  later  te  bespreken  zullen  hebben, 
maar  geene  wederlegging  geleverd  van  de  gronden,  die 
voor  de  besproken  hypothese  pleiten. 

Herzfeld  i)  vond  dat  reeds  de  Perisim  voor  vroom 
golden  en  de  offerverwerping  der  Ess.  zou  verhinderd 
hebben,  dat  ook  zij  daarvoor  zouden  doorgaan.  Waarom 
de  Essenen  hunnen  naam  niet  zouden  kunnen  dragen, 
ook  al  konden  de  Phariseeên  daarop  rechten  laten  gel- 
den, is  niet  recht  duideiyk.  En  de  offerverwerping 
kwam  zeker  niet  uit  irreligieuze  motieven  voort,  in- 
tegendeel, gelgk  we  later  zien  zullen  was  het  juist  een 
zuiver  godsdienstige  overweging,  al  werd  zij  door  de 
Pharisaeên  niet  gedeeld,  die  tot  de  onthouding  van 
offers  leidde.  En  juist  in  zoo  „overdrevene"  gestreng- 
heid kan  het  volk  aanleiding  gevonden  hebben  den 
Essenen  niet  zonder  eenige  ironie  hun  naam  te  geven 
vgl.  by  ons:  „de  fijnen.") 

lightfoot  ^)  maakt  het  bezwaar  dat  ^n  niet  is  = 
ITjn,  maar  dat  wordt  toch  niet  beweerd,  al  hebben 
beide  woorden  toch  wel  zooveel  overeenkomst,  dat  ze 
synoniem  kunnen  geacht  worden.  ^) 

Met  deze  objectie,  die  voor  ons  niets  tegen  de  aflei- 
ding door  ons  voorgestaan  bewijst,  komen  wij  echter 
tot  de  bespreking  van  den  tijd  van  ontstaan  en  den 
historisch   aanwijsbaren  oorsprong  van  het  Essenisme, 

1)    Amngeh.  werk  S.  898  f. 

S)    o.  l  p.  300. 

3)  Siegfried  en  Stade,  iMr.  WUek  1908  geven  voor  ^^71^  «rgebea, tren.  Yon 
den  Jahve  ergebenen  geeetiettreaea  Itnéliten  im  Ogi.  ta  den  abtr&nnlgeii,  grieehenfrennd- 
Heken.  —Dalman,  jirmm. N0ut»st.  irUek.  1901  t(fien '^^Q^  =  firomm;  Broekelmann» 
Ltsietm  SyrUeum  189S    geeft  voor   K^^R  (^11««>*  ^«   beteekenia   HéXaQlTa/UpOg 

T     •  "ï 
frmÜMepUmu  (Lnk.  1  :  98)  ~  voor  {«t^Dn  t^^  ^1  MMtof.    Dalman  noemt  ran  den 

T     :  - 
Tom  M^Dn  Pl-  '•  iy*On  «llMn  JMtUkmtkargum  Oen.  41  :  8;  19  :  1.  —  Lévj  kon  ik 
niet  raadplegen.  ' 

In  de  beteekenia  .Vromen'*  kunnen  beide  woorden  geaeht  worden  elkander  te  dekken.  — 
Miimock  in  bet  beeproken  artikel  maakt  bet  beawaar  dat  MDH  •^l'^  ^^  ^^  Syriieb- 
edeaaeeaeb   dialeet  aan  te  wüien  ia.    Maar  voor  een  niktwoori  ia  dat  tock  wel  begr^jpellk. 
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waarbg  de  vraag  naar  hunne  verhouding  tot  of  ver- 
wantschap of  zelfs  geiykstelling  met  de  'Aaaidaïoi  uit 
de  boeken  der  Maccabaeën  niet  onbesproken  kan  blijven. 

Vooraf  zal  dan  echter  moeten  gaan  de  beantwoording 
van  de  vraag  naar  den  tijd,  waarin  wij  volgens  onze 
bronnen  het  ontstaan  der  Essenen  vereenigingen  plaat- 
sen moeten.  Josephus  vermeldt  de  Joodsche  sekten  het 
eerst  als  hy  bezig  is  met  de  geschiedenis  van  Jonathan 
den  Maccabaer  en  wel  met  het  laatste  gedeelte  van 
diens  regeering  (Ant.  XIII  :  5,  9):  alzoo  omstreeks  145 
V.  Chr.  Het  is  trouwens  niet  veel  meer  dan  een  ver- 
melding met  een  zeer  beknopte  karakteristiek:  nard  3i 
TÓv  j^QÓpoy  Tobror  vgeTg  atgioétg  rwp  ^lovdaimr  ijaap  oHnegl 
Tibv  dp^Qwnipiop  TTQccyfAéiTWP  dtaqfÓQwg  iSmXétii^apap.  Maar 
hij  verwijst  dan  voor  een  uitgebreide  en  meer  gedetail- 
leerde uiteenzetting  naar  B.  J.  II.  Een  bepaalde  ge- 
tuigenis, dat  de  sekten  in  den  tijd  van  Jonathan  ontstaan 
zijn,  vinden  we  hier  derhalve  niet  Toch  pleit  alles  er 
voor  om  het  ontstaan  of  althans  de  formatie  der  par- 
tijen omstreeks  dezen  tijd  te  plaatsen.  Het  is  niet  in 
te  zien  wat  Josephus  anders  bewogen  zou  hebben,  hier 
de  vermelding  der  partijen  te  plaatsen.  Lucius  i)  houdt 
het  er,  waarschgnlijk  niet  ten  onrechte,  voor,  dat  Jo- 
sephus hier  bedoelt  eene  verheerlijking  van  de  regeering 
van  Jonathan  in  de  oogeu  der  Romeinen.  Vooraf  is 
gegaan  de  mededeeling  aangaande  de  betrekkingen  tus- 
scben  de  Joden  en  de  Grieksch-Romeinsche  wereld: 
nu  bedoelt  de  vermelding  der  secten,  geclassificeerd 
volgens  het  wijsgeerig  begrip  der  itficcQfAipij^  den  lof  der 
Joden  ten  opzichte  van  de  binnenlandsche  toestanden. 
Maar  een  dergelijke  vermelding  kan  toch  niet  geheel 
buiten  tijdsorde  geschieden  en  het  ligt  derhalve  voor  de 
hand,  dat  Josephus  in  de  tydsomstandigheden  aanlei- 
ding vond  de  secten  ter  sprake  te  brengen.  Bovendien, 


l)    Der  i^  8.  86  f. 
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was  uitsluitend  verheerlijking  der  regeering  van  Jo- 
nathan bet  doel  geweest,  dan  zou  hij  te  dezer  plaatse 
niet  met  eene  bloote  vermelding  hebben  volstaan,  doch 
eer  zyn  lofrede  van  B.  J.  II  hier  herhaald  of  die  van 
Ant.  XVIII  reeds  hier  geplaatst  hebben. 

De  tijd  der  regeering  van  Jonathan  moet  voor  het 
vormen  der  partyen  buitengewoon  gunstig  geweest  zqn. 
Zonder  hier  nader  in  te  gaan  op  de  onderlinge  ver- 
houding der  secten,  is  toch  aanstonds  althans  zooveel 
duidelijk,  dat  met  het  aanvankelijk  bereiken  van  het 
voorgestelde  doel  over  den  opstand:  de  vrijheid  van 
godsdienst,  en  nadat  er  zelfs  een  zekere  mate  van 
staatkundige  onafhankelijkheid  verkregen  was,  er  een 
vraag  moest  ontstaan  of  thans  de  str^d  nog  mocht 
worden  voortgezet  Zeker  is  dit  niet  het  eenige  geschil- 
punt, dat  tot  splitsing  der  partijen  aanleiding  gaf,  maar 
dat  het  onder  andere  een  voorname  plaats  bekleedde, 
mag  worden  afjgeleid  uit  het  feit,  dat,  nadat  door  Lysias 
en  Antiochus  Eupator  aan  de  Joden  vryheid  van 
godsdienst  was  toegestaan,  ^)  en  eenigen  tyd  later 
Alcimus  tot  hoogepriester  werd  aangesteld,  *)  een  streng- 
wettische  fractie  de  rechtmatigheid  van  Alcimus'  booge- 
priesterschap  erkende  en  toegaf,  dat  daarmede  de  eigen- 
Iqke  reden  tot  den  strijd  was  weggenomen.  ^)  Dat  deze 
partij  der  'Aaidatoi  zich  toen  reeds  tegen  de  door  Judas 
en  de  zijnen  gevoerde  politiek  zoude  hebben  verklaard, 
is  in  verband  met  de  trouwelooze  handelwijze  van 
Alcimus  tegenover  hen  en  den  indruk,  welke  deze  op 
de  legitimistische  partij  maakte,  i)  onwaarschijnlgk.  Dit 
te  meer  waar  wij  van  een  dergelyke  oppositie  tegen 
Judas  verder  niets  hooren,  ja  zelfs  door  den  schrijver 
van  II  Macc.  Judas  gemaakt  wordt  tot  den  leider  van 


1)  I  Mmc  YI  :   89  tq. 

8)  1  Mmc.  vn  t  9. 

S)  1  Mtoe.  vn  :  10  sq. 

4)  I  Maco.  vn  :  1<  iq. 
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de  partij  der  *Aat8aioii  i)  Toch  moet  de  kiem  tot  de 
ODeenigheid,  die  onder  Hyrcanus  eerst  tot  eene  breuk 
werd,  reeds  in  Judas'  dagen  zijn  gelegd. 

De  besproken  mededeeling  van  Josephus  zullen  we 
dus  wel  in  dezen  zin  mogen  opvatten,  dat  in  de  dagen 
van  Jonathan  de  „secten"  zich  begonnen  te  vormen, 
en  misschien  is  het  zelfs  mogelyk  de  algemeene  karak- 
teristiek, welke  Jos.  hier  en  elders  ^)  geeft  in  concreto 
over  te  brengen  naar  het  zooeven  bedoelde  punt  van 
geschil.  Josephus  groepeert  de  secten  naar  hunne  leer 
omtrent  de  df/^aQiUvfi.  De  Pharisaeen  achten  sommige 
dingen  onafhankelijk  van  het  lot,  maar  andere  houden 
zg  voor  afhankelijk  van  's  menschen  vdl.  Zij  staan 
alzoo  tusschen  de  Sadducaeen,  die  's  menschen  lotge- 
vallen geheel  in  diens  eigen  handen  leggen  en  de 
Essenen,  die  meenen  dat  't  lot  alles  beheerscht.  Ruw 
uitgedrukt,  gelgk  trouwens  het  schema  van  Josephus  in 
dezen  evenzeer  uiterst  ruw  is,  stonden  dan  de  verhou- 
dingen tijdens  den  onafhankelijkheidsoorlog  na  de  ver- 
krijging van  de  godsdienstvrijheid  aldus:  de  beide 
uitersten  worden  gevormd  door  de  Maccabeesche  partij 
en  de  partij  der  Essenen.  De  eersten,  vertrouwend  op 
hun  zwaard  en  hun  politiek,  zien  wel  in  dat  de  vrede 
niet  duurzaam  zgn  kon,  zoolang  het  Grieksche  element 
niet  voor  goed  was  gefnuikt,  en  dat  de  vreemde  in- 
vloed op  het  Jodendom  slechts  in  een  onaf  hankelij ken 
staat  blqvend  kon  worden  geweerd;  zij  willen  derhalve 
den  oorlog  voortzetten  met  alle  kracht.  Ter  anderer 
zgde  staat  het  quietistisch  element:  niet  door  wapen- 
geweld, alleen  door  Jahve  zal  Israël  worden  uitgered. 
Er  is  bij  hen  zelfs  een  neiging  om  in  't  geheel  niet 
naar  de  wapenen  te  grijpen,  zelfs  niet  ter  verdediging 
van  godsdienst  en  vaderland.  Toch,  zoolang  men  hen 
dvmigen   vnl,   de   wet  te   overtreden  en  Jahve  te  ver- 


1)    n  MftOC.  ZIV  :  6. 

S)    Anth.   mn  :  l :  8  Yoor  de  PhariMeën  en  ibid.  f  S  roor  de  Em.;  B.  J.  II  :  8  :  14 
Toor  de  Fharit.  en  Siddve. 
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zaken,  zoolang  zullen  ze  zich  verzetten,  maar  zoodra 
ze  weder  vrijheid  hebben  „te  wandelen  naar  hunne 
zeden  als  te  voren",  laten  z^  alles  aan  Jahve  over,  die 
komen  zal  om  z^n  erfdeel  in  bezit  te  nemen,  en  z^n 
haters  te  verdelgen.  Tusscben  deze  beide  uitersten 
vormt  zich  dan  een  middenparty,  die  wel  erkent  dat 
't  door  Jahve  alleen  geschieden  zal,  maar  de  grenzen 
van  het  onvermijdelijke  eenigszins  ruimer  trekt  en 
voorloopig  althans,  met  de  Maccabeesche  partij  van  de 
daad  nog  grootendeels  medegaat. 

Op  de  aangegeven  wijze  kunnen  wg  althans  eenigen 
historisch  verstaanbaren  zin  leggen  in  de  —  zooals  ze 
daar  liggen  —  feitel^k  niets-zeggende  woorden  van 
Josephus  en  al  is  het  gegeven  schema  allesbehalve  vol- 
ledig en  al  z^n  de  grenzen  veel  te  scherp  getrokken, 
op  deze  wgze  wordt  èn  de  mededeeling  van  Josephus 
èn  de  latere  stand  der  partijen  onderling  verstaanbaar. 

Het  is  nu  de  vraag  of  de  Essenen,  wier  naam  naar 
alle  waarsch^nlijkheid  zeer  merkwaardig  overeenstemt 
met  eene  fractie  uit  den  tijd  van  den  Maccabeeschen 
opstand,  in  oorsprong  met  deze  partij  identiek  of  ver- 
want z^n,  of  dat  deze  overeenstemming  slechts  toevallig 
is.  Wy  verdiepen  ons  te  dezer  plaatse  nog  niet  in  de 
tallooze  hypothesen  welke  omtrent  den  oorsprong  der 
Essenen  zgn  opgesteld,  we  gaan  slechts  de  duidelgke 
historische  gegevens  na  om  te  vragen  of  we  ook  eenig 
verband  kunnen  aanwqzen.  Om  het  belang  der  zaak 
citeer  ik  de  betreffende  plaatsen  even  volledig  i) : 

I  Macc.  II  :  42  Tèn  avpfj%&ijaap  ngóg  avTodg  avpaytoy^ 
'AaiiaitoPf  i(fx^Qif  ivvétfUH  dito  ^laQarjX^  nog  6  inovaia^ófAéPog 

.  I  Macc.  VII  :  12  sqq.  nul  imavptjx^fjactp  ngog  "^AXnifiop 
ual  BctniiSijp  evpayoDytj  ygafAfAarimp^  inZfjT^aai  dinmia,  ual 
n^&Toi  oi  *Aai3aïot  tjaap  ip  vioTg  ^lagcifjl^  nai  inél^iiTovp  nuQ* 
ctifvép  (iQijpfjp.  éÏTTctp  yótQ'  "^Ap&QWtog  ItQédg  ix  TW  cnigiAarog 

1)    Tut  rma  Sorete  The  Old  Tut.  in  Oraek  rol  OI  1899. 
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^Aaqitv    f{k^tv    h  raXq  dvpAfnaiPj  Hal  ovu  ditn^aéi  ijfiog. 

II  Macc.  XIV  :  6  oi  XéyófAêPOi  t&p  ^lovSalaip  'AaiiuTot 
(OP  6i(^fi/HTUt   *IoUdag  o   Manna^aïóg. 

Het  is  duidelijk,  dat  in  deze  plaatsen  van  eene  party 
der  Essenen  geen  sprake  is  en  de  'Aaidatoi  met  de  Ëss. 
I^et  identiek  zijn:  blikbaar  is  'Aa.  nog  niet  meer  dan 
eet  adjectief,  want  de  verklaring  wordt  er  b\j  gevoegd  * 

nêtg  4  ^Movaial^ófiipog  tA  pifjup.  Het  WOOrd  avpot/myri  be- 
hoeft ^Istrekt  nog  geen  gesloten  vereeniging  aan  te 
duiden,  H^t  kan  eenvoudig:  schare  beteekenen.  Het 
verschil  deair  *A(s.^  die  op  Sabbath  de  wapenen  han- 
teeren  willen,  o^et  de  Essenen,  welke  de  uiterste  sab- 
bathsrust  in  acht  nemen  en  geen  wapenen  voeren,  sluit 
de  mogel\jkheid  wel  niet  uit,  dat  de  Ess.  met  de  'Aa. 
verwant  zijn,  maar  we  mogen  ze  toch  niet  eenvoudig 
gelgkstellen.  In  I  Macc.  VII  :  12  staan  een  avparci>Yti 
yoafAfioriiop  en  de  'Aatdatot  aan  elkanders  zgde  om  de 
wettigheid  van  Alcimus'  hoogepriesterschap  te  erken- 
nen, tenvgl  in  I  Macc.  Simon  en  in  II  Macc.  Judas 
nog  van  de  'Aa.  de  aanvoerders  zgn. 

Voor  zoover  dus  de  bronnen  ons  inlichten,  mogen 
wg  zeggen,  dat  gedurende  de  eerste  periode  van  den 
Maccabeeschen  opstand,  de  door  Josephus  genoemde 
drie  partyen  nog  niet  gescheiden  waren,  dat  deze  schei- 
ding zeker  niet  veel  vóór  Jonathans  regeering  langza- 
merhand tot  stand  kwam,  en  een  formeele  breuk, 
althans  tusschen  Pharisaeen  en  Sadducaeen  eerst  onder 
Hyrcanus  plaats  had.  Zoolang  niet  de  onjuistheid  van 
hetgeen  onze  bronnen  ons  meedeelen,  is  aangetoond, 
mogen  wij  den  ouderdom  van  de  Essenen  als  part\j 
niet  hooger  stellen  dan  ±  150  v.  Chr.,  al  kunnen  de 
wortels  van  het  verschijnsel  veel  verder  gezocht  moe- 
ten worden. 

Met  dit  voorloopig  resultaat  komen  we  echter  in 
conflict  met  andere  berichten,  die  we  dus  nog  te  over- 
wegen  hebben.    Van   weinig  belang   mag  het  geacht 
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worden  dat  Philo  in  het  fragment  der  Apologie  ^) 
Mozes  noemt  aJs  dengene,  die  tallooze  van  zijne  vol- 
gelingen tot  het  gemeenschapsleven  der  E^ssenen  heeft 
opgeleid.  In  den  mond  van  Philo  beteekent  dat  niets 
anders  dan  dat  hij  de  Essenen  hield  voor  goed  ortho- 
doxe Joden.  Evenmin  heeft  het  eenige  waarde,  als 
Plinius  spreekt  van  „saeculorum  milia''  gedurende 
welke  deze  ,,gens  aetema"  bestaan  heeft,  door  Solinus 
nog  wat  aangedikt  tot  „inn^^nsum  spatium  saeculorum". 
Wat  we  hieruit  kunnen  opmaken  is  slechts  dat  Plinius 
of  diens  berichtgever  den  tgd  van  het  ontstaan  der 
secte  niet  juist  kende  en  de  hooge  ouderdom  slechts 
dient  om  zekere  glans  van  eerwaardigheid  aan  de  secte 
te  verleenen. 

Verder  dan  ±  150  v.  Chr.  terug  te  gaan  kunnen  ons 
ook  niet  dwingen  de  berichten,  die  den  oorsprong  der 
Essenen  afleiden  van  de  Rechabieten,  zooalsbv.  Nilus 
De  monastica  exercitalione  c.3  en  Suidas  s.  v.  'tZ^n 
uitsluitend  de  latere  berichtgevers,  welke  een  derge- 
lijken  samenhang  vermelden,  ze  hebben  derhalve  geen 
zelfstandige  waarde  en  behooren  als  hypothesen,  niet 
als  bronnen  besproken  te  worden. 

De  vraag  rijst  hoe  lang  de  secte,  voor  zoover  wg  uit 
de  bronnen  kunnen  opmaken,  heeft  bestaan. 

Blijkens  de  mededeeling  van  Josephus  in  B.  J.  II :  8 : 
10  fin.  hebben  de  Essenen  in  den  oorlog  tegen  de  Ro- 
meinen eene  rol  gespeeld,  toen  bestonden  zij  dus  nog. 
Later  hooren  w\i  niets  meer  van  hen:  alle  oudere 
bronnen  hebben  op  den  tijd  voor  70  betrekking  ^)  en 
wanneer  lateren  nog  over  de  secte  spreken  als  bestond 
zij  nog,  dan  is  dat  een  anachronisme,  dat  geen  grond- 
slag kan  z^n  van  historiebeschrgving.  3) 


1)  II:  683    MvQiovg    9 f    Tfbv    ypoDQifuov    ó    ^fAhiQog   vofAO^irrjg 
^X(i(piv  lm  Koivtoviav    n.rJ, 

9)    Ygl.  mQne  diMertaUe  p.  111. 

8)    tegen  Keim,  Gtteh.  Juu  vm  Nttêurm  1866  I  S.  806.    Ama.  9  ta  S.80S. 
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Kunnen  we  nu  van  de  geschiedenis  der  secte  gedu- 
rende die  ruim  twee  eeuwen  van  haar  bestaan  spreken  7 
Eigenlijk  niet  Onze  bronnen  geven  de  voorstelling 
alsof  de  secte  gedurende  dien  tgd  onveranderd  bleef 
en  van  bepaalde  afwijkingen  van  belang  tusschen  de 
oudste  bronnen  onderling  is  evenmin  sprake.  Slechts 
enkele,  anders  onverklaarbare,  verschillen  geven  ons 
den  indruk,  dat  er  toch  gedurende  die  twee  honderd 
jaren  in  den  boezem  der  orde  wel  't  een  en  ander  ge- 
wijzigd is.  Om  een  enkel  voorbeeld  te  noemen :  Philo  i) 
meldt,  dat  de  Ëssenen  zoo  tegen  alles,  wat  niet  werk 
des  vredes  was,  gekant  waren,  dat  wapenen  bij  hen 
zelfs  niet  vervaardigd  mochten  worden.  Daartegenover 
staat  de  mededeeling  van  Josephus,  dat  zekere  Johannes 
de  Essaeer  als  toparch  werd  gezonden  naar  Thamna  en 
later  als  aanvoerder  in  den  strijd  tegen  de  Romeinen 
sneuvelde.  *)  We  geven  hier  geene  verklaring  van  deze 
tegenstrijdigheid,  we  merken  alleen  op,  dat  de  Essenen 
niet  buiten  invloed  van  het  leven  kunnen  gebleven  z^n. 
En  al  geven  onze  bronnen  ons  een  vr\j  vlak  beeld, 
waarin  slechts  bieren  daar  eenig  perspectief  te  brengen 
is,  al  moeten  wij  ons  voorloopig  met  eene  beschrgving 
in  plaats  van  eene  geschiedschrijving  van  het  Essenisme 
tevreden  stellen,  wij  moeten  bleven  bedenken,  dat  ook 
het  Essenisme  een  geschiedenis  heeft  gehad,  en  waar 
wy  kunnen  daarvan  de  sporen  nagaan.  We  zullen  het 
best  doen  de  „anekdotenhafte"  berichten  omtrent  af- 
zonderlijke Essenen  bij  Josephus  ^)  en  omtrent  de  secte 
in  haar  geheel  bij  Phih  Q.  O.  P.  L.  §  43,  eerst  te  be- 
spreken, nadat  wij  ons  een  zoo  nauwkeurig  en  duidelijk 
mogelijk  beeld  omtrent  organisatie,  leerstellingen  en 
gebruiken  hebben  gevormd. 


1)    Q.  O.  P.  L.  f  19. 
S)    B.  J,  II  :  90,4}  UI:  9,  9. 

8)    B.   J,   l  :    8,   S;   Anii.   XIU  i    11.   8;  AnU.   XV  :  10,   6;    B.   J.   H  :  7,  8;   Anti. 
ZVn  :  18,  8. 


Digitized  by  VjOOQIC 


222 

Het  opmerkelijkste  bg  de  geheele  sécte  der  Essenen, 
wat  ook  dadelijk  reeds  bij  de  eerste  kennismaking  treft 
en  wat  bg  verdere  bekendheid  steeds  meer  bevestigd 
wordt,  is  het  feit,  dat  w\j  in  het  naar  zijnen  aard  zoo 
weinig  sectarische  Jodendom  een  secte  vinden,  die  met 
recht  dezen  naam  draagt :  afgesloten  in  aantal  en  door 
gebniiken,  met  zeer  bepaald  afwgkende  leerstellingen, 
zich  stellend  niet  tegenover,  maar  zeer  bewust  naast 
de  vroomheid  der  Pharisaeên.  We  zullen  dit  zeer  op- 
merkelijk verschijnsel  hier  nog  niet  verder  trachten  te 
verklaren,  het  zij  voorloopig  genoeg  er  de  aandacht  op 
gevestigd  te  hebben  omdat  we  het  b\j  de  geheele  be- 
schrqving  der  Essenen  in  'toog  zullen  moeten  houden. 

Het  aantal  der  Essenen  wordt  door  Ptülo  ^),  en  waar- 
schijnlijk in  navolging  van  hem  door  Josephus  ^)  by 
benadering  als  4000  opgegeven.  We  zullen  aan  deze 
schatting  wel  geen  statistische  waarde  toekennen,  maar 
door  de  gestrenge  afsluiting  der  orde  was  het  aantal 
vrg  gemakkelijk  te  bepalen  en  we  mogen  aannemen, 
dat  't  van  de  werkelijkheid  niet  veel  verschilde.  F  ried- 
land  er  ^)  zocht  deze  mededeeling  van  kracht  te  be- 
rooven  door  de  opmerking,  dat  ook  het  getal  Phariseers 
onder  Herodes  I  wordt  opgegeven,  en  dat  mogelgk  deze 
secte  als  gesloten  partij  slechts  6000  mannen  telde 
maar  dat  er  zeker  ontelbare  anderen  blindelings  hen 
volgden.  F.  beweert,  dan  dat  het  zoo  ook  was  met 
de  Essenen,  gelgk  Philo  elders  ^)  spreekt  van  „des  mil- 
liers  d'Esséniens''.  De  vei^elijking  gaat  echter  niet  op. 
Het  getal  van  6000  Pharisaeers  omvat  niet  de  party, 
maar  degenen,  die  de  eed  van  trouw  weigerden,  eene 
gelegenheid  waarbg  men  alzoo  het  aantal  consequente 
Pharisaeers  kon  leeren  kennen,  maar  een  gesloten  orde 
vormden   zy  niet.    De  Essenen  waren  streng  afgezon- 


1)  q.  o.  p.  L.  f  1». 

S)  Anu,  zvm.  1,  s. 

8)  Bê9Mê  4êê  étmdttjmim  1887.  p.  SIS. 

4)  In  bet  ApcHegiê-frÊgmmU. 
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derd  van  de  wereld:  men  was  Esseen  of  men  was 
't  niet  Achter  bet  ,«Mt;^toi"  van  de  Apologie  hebben 
we  niets  anders  te  zoeken  dan  het  lat^nscbe  sexcenti^ 
ons  ,yOntelbare".  De  pogingen,  die  men  heeft  aange- 
wend om  tusschen  het  „4000"  van  Q.  O.  P.  L.  en  het 
„10,000"  van  de  Apologie  overeenstemming  te  bren- 
gen 1)  zgn  noodelooze  vermoeiing  des  geestes. 

Dat  aantal  Essenen  was  over  geheel  Palestina  ver- 
spreid '),  voornameiyk  in  de  kleinere  steden  en  dorpen. 
De  mededeeling  van  Philo,  dat  ze  de  steden  mgden, 
moet  cum  grano  salis  worden  opgevat.  Josephus  spreekt 
zonder  beperking  van  de  steden  der  Essenen  <)  en  in 
het  fragment  der  Apologie  noemt  Philo  naast  de  dorpen 
en  vlekken  ook  de  steden  als  woonplaatsen  der  Essenen. 
We  weten  voorts,  dat  in  Jerusalem  een  poort  den  naam 
droeg  van:  nvXti  re^  "Eoetiv&v.  De  plaatsbepaling  van 
deze  poort  is  uiterst  onzeker,  zoo  niet  onmogel\jk.  ^) 
Hoogstwaarscb^niyk  bevond  ze  zich  aan  den  West-  of 
Zuidwesthoek  van  Jerusalem.  De  naam  zelf  levert  ons 
het  bew^s,  dat  te  Jerusalem  de  Essenen  b^  het  volk 
bekend  waren,  en  maakt  het  waarsch^niyk,  dat  in  de 
nabijheid  der  poort  een  afdeeling  der  secte  zich  bevond.  ^) 


1)  Harnitehaftclier  (gseitoerd  door  Cleaent,  fW^mAr.  /.  w.  Tk.  1891,  S.  4SS, 
wilde  het  10,000  Ui  rerdeelen  orer  4000  ongehuwde  en  6000  gehuwde  Eee.;  Lu  ei  ut 
{Dm'  Êê$.  S.  99):  4000  op  het  Und,  «000  in  de  ttedeni  FriedUnder  4000 eigenlQke  Eet. 
«000  die  geen  eigenlQke  Eet.  weren. 

9)    Q.O.P.Li  19. 

s)  fAia  di  oCh  Urn  avrdhf  nóXig,  AIX^  iv  ixiarjj  naroiKoOai 
(Ttr.  élg  intaiSTfiv  fiéTOiKo€(fi)  noXXoL 

4)  S.  J.  V  :  4.  9.  Vgl.  Robin  ton  u.  Smlth  PMdmui  mmd  dit  tüdUck  tm§rtwmimi 
LbUm^  n,  1841.  S.  IIS— 118  —  Tideaen  rereenselrigde  de  .poort  der  Eetenen**  met 
de  poort  genoemd  in  JfifM  Cka^ga  lU  :  S.  Uter  (3%m{.  T^Uék.  1899,  bl.  198)  gef  hQ 
een  andere  eombinetie.  Het  sou  sOn  de  .poort  der  ouden"  (D*J«S^^n  ^1^2^  geleten 
in  pi.  Ttn  nijy^n  ^|y«Sr  ^  ®^®  poov^)  ^^^  melen  bQ  Nehemta  genoemd  (S  :  «  en 
19  :  S9).  Aldut  nenduidend :  .de  poort  der  oude  onder  de  riehtingen  ran  het  Jodendom**. 
De  beswaren  tegen  deie  bypothete  liggen  sóo  voor  de  hand,  dat  ik  ie  tlcchU  kortel^k  eren 
memoreert  de  leting  ie  HJtS^,  de  rerandering  in  Q^J^S^  i«  wiUekenrigt  de  trant- 
criptie  0^32^^  V^  ^'^  ®P  ^Èooaïoi;  de  naam  komt  roor  bQ  Nehemial  Dat  deEiee- 
nen  met  recht  de  eonaervatiere  richting  genoemd  worden,  it  teer  twQfelachtigt  in  't  alge- 
meen paat  deie  term  niet  in  de  Joodiche  teetegeechiedenit. 

S)  Dit  it  de  meeet  waaraeh(|nl9ke  rerklaring  van  den  naam,  o.a.  ook  door  Zeiler  en 
Sehftrer  aaaraard. 
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Voorts  verkeeren  Essenen  in  den  tempel  en  aan  het 
hof.  ^)  Op  het  land  ontmoette  Plinius'  berichtgever 
eene  nederzetting  aan  den  westelijken  oever  derDoode 
Zee.  De  meening  van  Keim,  ^)  dat  op  grond  dezer 
berichten  een  terugtrekken  der  Essenen  van  de  steden 
naar  de  dorpen,  en  vandaar  naar  de  Doode  Zee  zou 
te  constateeren  zijn,  een  meening  ook  door  Lipsius^) 
verdedigd,  is  terecht  door  Demmler^)  en  Lucius^) 
afgewezen.  Het  omgekeerde  door  Krell<^)  verdedigd 
is  evenmin  gerechtvaardigd:  in  de  jongste  berichten , 
Apologie  fragment,  B.  J.  II,  en  Plinius  worden  zoowel 
de  steden  als  de  dorpen  nog  vermeld. 

In  die  steden  en  dorpen  dan  vormden  de  Essenen 
slechts  een  gedeelte  der  bevolking.  Wel  laten  de  uit- 
drukkingen wtfAf^dóv  oinoi>at  bij  Philo  en  fAta  oifx  hntp 
aifxmv  nóXtg  x.T.i.  zich  ook  anders  verklaren,  maar  de 
overige  gegevens  laten  omtrent  de  juiste  interpretatie 
geen  twijfel.  Van  een  uitbreiding  ook  buiten  Palestina 
weten  de  bronnen  niets.  De  therapeutenquaestie  laten 
wij  er  buiten,  ?)  en  uit  het  feit,  dat  Esseensche  ele- 
menten in  de  ketterijen  van  Colossenzen^  Rom.  XIV 
en  de  Pastoraalbrieven  zouden  voorkomen,  mag  men, 
gesteld  al,  dat  deze  meening  juist  ware,  nog  niet  con- 
cludeeren,  dat  de  Essenen  in  de  betrokken  gemeente 
plaatseiyk  z^n  vertegenwoordigd  geweest:  de  invloed 
kan  indirect  zijn. 

Het  streng  tegenover  de  andere  Joden  afgesloten  ka- 
rakter, dat  de  Essenen  kenmerkt,  ^)  was  slechts  te 
verkrijgen  door  een  strenge  organisatie,  waaronder  allen 


l)  Vgl.  de  uieodoten  bQ  Jotephut. 

9)  649A.  Juu  PM  Nmmr;  1866  1,  8   S86. 

8)  Sehenkelt    AiMI«r,  II.  8.  183;    rgl.  ook  Hantratb,   ^M-tol.  iS^iidl.,  I,  1868, 
8.  187. 

4)  CMtku  mmd  itr  EsêmUmus,  in  Tktol.  Siud.  amt  Wêrtmkêrg,  I  Jahrg.  1880.  S.  43. 

i)  Dtr  Sêêttdmmi.  8.  U. 

6)  Pr^gnmm  lUr  Si.  jbmm  Opwm.  Zu  Augtlhtrf,  8.  33. 

7)  Vsl.  »tfM    iimrUÜê  \A.V»-l. 

8)  Jotepiiut  £.  /.  n  :  8,  3.  ^fovdaToi    fiip  yipog  Srrégy  q>tXaXXfjhi i 
Si  xai  TW  ïiXXfjiv  TtXéop, 


Digitized  by  VjOOQIC 


225 

en  allen  gel^kelgk  onderworpen  waren.  i)«  De  toetre- 
ding tot  de  orde  was  geheel  vrijwillig,  <)  maar  door 
een  driejarig,  zeer  streng  novitiaat  werd  de  reinheid 
der  orde  bewaard  en  door  vreeselgke  eeden  (S^xoi 
q>Qi%(i8iig)  bij  de  definitieve  toelating  werd  de  band  met 
de  orde  zóo  hecht  gemaakt,  dat  bij  verbreking  der 
gemeenschap  de  uitgestootene  den  dood  niet  ontkomen 
kon.  In  't  algemeen  werden  slechts  mannen  en  ook 
deze  eerst  op  rgperen  leeftijd,  <)  wanneer  de  kracht 
der  hartstochten  gebroken  was,  toegelaten. 

Den  gang  van  het  novitiaat  beschrijft  ons  Josephus 
vrij  uitvoerig.  *)  Oedurende  een  jaar  werd  de  aspirant 
onderworpen  aan  dezelfde  leefwqze  (dlatra)  als  de  ge- 
wone leden,  maar  zonder  deel  te  nemen  aan  eenige 
ritueele  handeling  der  orde.  Hij  ontvangt  daartoe  de 
geheele  uitrusting  van  het  ordelid :  een  bijltje  (A^tpdQiop) 
of  schofieltje  {sxaXlg)  voor  het  Dt.  XXIII:  13  aangegeven 
doel,  ^)  een  linnen  gordel,  ten  gebruike  bij  de  baden  ^) 
en  de  witte  kleeding.  GkKiurende  het  eerste  jaar  staat 
de  noviet  feitelijk  nog  geheel  buiten  de  orde ;  daarna 
als  hg  het  proeQaar  met  goed  gevolg  doorstaan  heeft 
{néïQap  iynQaréiug  io)^  wordt  hij  tot  een  hoogeren  trap 
van  reinheid  toegelaten,  en  treedt  in  eenigszins  nadere 
betrekking  tot  de  orde.  Dan  neemt  hij  deel  aan  de 
reine  baden  der  orde  zelf,  en  treedt  daarmede  de  tweede 
phase  van  ziyn  novitiaat  in,  is  echter  nog  uitgesloten 
van  de  gemeenschappelgke  maaltijden,  blijkbaar  het 
hoogtepunt  in  het  ordeleven,  waartoe  alleen  de  wer- 
kelijke  leden   der  orde  zijn  gerechtigd.  ?)  Deze  tweede 


1)  J$ui.  ir III :  7,  6  Cc5<y«  ^i  oviiv  na^XXa/fAipfog. 

2)  jipoi.  eari  dé  avToïg  ^  nQoaiQéaig  oif  yhti, 

S)   jipoi.   TiXéloi  iyögtg  %ai  ngèg  /fjQCcg  êcnonXiparrfg  ijö^, 

4)  B.  J.  II !  8,  7. 

5)  £.  /.  n  :  8,  9  flu. 

6)  OU  f  S. 

7)  Het  deelnemeB  mui  de  beden  der  orde  telf,  met  de  leden  der  orde  mede,  ii  blljkbeer 
een  epedfieke  knmktertrek  ren  den  tweeden  tnp  ren  reinheid :  det  moet  de  beteekenis  g^n 
▼in  nad'aQWTfQa  Sdara.  Dtt  de  Eee.  gel9k  de  nbbQnen  rerecbU  in  reinkeid  nn 
wmter  tonden  behben  eangenomen  (Lncine  Dtr  Ms$mitmMi  8.  d7)  ie  een  gedwongen  inter- 
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proeftijd  duurt  twee  jaren,  daarna  wordt  de  aspirant 
in  het  ordeverband  opgenomen;  vóór  hij  echter  ook 
tot  de  maaltgden  wordt  toegelaten,  moet  hij  den  novieten- 
eed  afleggen,  die  hem  voor  goed  en  onlosmakelijk  aan 
de  orde  voorschriften  bindt. 

Door  al  deze  voorzorgsmaatregelen  was  er  voor  ge- 
zorgd, dat  de  reinheid  der  orde  zelf  bewaard  bleef  en 
vormden  de  Essenen  een  streng  afgesloten  groep  onder 
het  volk.  Dat  wil  echter  niet  zeggen,  dat  zg  zich  nu 
ook  van  alle  aanraking  met  hunne  volksgenooten  ont- 
hielden en  daarmede  ook  alle  poging  tot  het  oefenen 
van  invloed  of  het  maken  van  propaganda  nalieten.  Zij 
namen  het  onderwijs  en  de  opleiding  van  knapen  op 
zich,  1)  waarschijnlijk  wel  in  de  eerste  plaats  om  daar- 
mede nieuwe  leden  te  winnen  voor  hunne  secte,  maar 
oefenden  daarin  toch  niet  den  minsten  dwang;  ze  lieten 
hunne  leerlingen  geheel  vr\i :  o.  a.  uit  het  voorbeeld  van 
Josephus,  die  zelf  een  leerling  hunner  secte  is  ge- 
weest, ^)  blijkt,  dat  slechts  een  gedeelte  later  tot  de 
secte  overging. 

Waarsch^nlijk  zullen  we  dus  met  Schttrer^)de 
fAotQcct  riaaaQégy  waarin  vlgs  Josephus  de  Eisenen  naar 
gelang  van  hun  proeftijd  (naric  xqóvop  êcax^aêwg)  ver- 
deeld waren  ^)  wel  moeten  achten  betrekking  te  heb- 
ben op  1.  de  leerlingen;  2.  de  novieten  van  het  1« 
proefjaar;  3.  de  novieten  van  het  2«  en  3®  proeQaar; 
4.  de  leden  der  orde,  en  zullen  we  dus  de  vernuftige 
combinaties,  waarvan  drt  bericht  van  Josephus  het 
slachtoffer  is  geweest,  kunnen  laten  rusten.  &)  Een 
ander  onderscheid,  dat  Josephus  ^)  maakt,  nl.  tusschen 


protitie:  het  vericliü   in  reïBheidsgnad  lift  niet  ia  de  soort  van  het  water,  maar  in  het 
feit,  dat  de  baden  buiten  en  binnen  het  ordeverband  stonden. 

1)    B.J.U'.  8,  3. 

S)    rum,  s  %. 

8)    Oêêok  d.  J.  rj  U.  S.  S88. 

4)  J.  ƒ.  n  :  8,  10. 

5)  al  van  K  rif  er  ia  Béttêit  mar  Kmmimisi  itr  Fkmritêtm  wU  Btmttu^  {art.  in  UMI. 
QiMricIfelriA  Jahrf.  1894.  S.  481-496)  S.  488  ff. 

6)  S.J.Ui  8. 10. 
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(AëjayépiaTiQot  en  iTQoyfviöTéQoty  zal  wel  betrekking  hebben 
op  de  scheiding,  die  er  bleef  bestaan  tusscben  de  eigen- 
lijke leden  der  orde  en  de  novieten;  het  is  immers  uit 
alles  duideiyk,  dat  alleen  de  leden  den  vereischten 
graad  van  reinheid  bereikten,  en  dat  déarom  de  aan- 
raking met  een  noviet  d.  i.  met  iemand  van  lageren 
reinheidsgraad  verontreiniging  tengevolge  had  en  reini- 
gingsbaden  noodzakel^k  maakte. 

Overigens  veerden  de  natuurlijke  verhoudingen  ook 
in  de  orde  zelf  niet  geheel  genivelleerd:  de  ouderen 
genieten  zekere  eer,  zooals  dit  met  de  Joodsche  zeden 
in  overeenstemming  is:  zij  hebben  gezag,  en  men  acht 
het  goed  hen  te  gehoorzamen,  ^)  ze  zijn  het  voorwerp 
van  aanhoudende  zorg  der  jongeren  en  worden  door 
dezen  als  door  uitmuntende  kinderen  verpleegd.  ^)  We 
hebben  in  de  nQfa^nQoi  van  Josephus  dus  geen  ambts- 
dragers te  zien,  van  eenige  heerschappij  onder  hen  kan 
geen  sprake  z^n,  ^)  de  ambten  z\jn  b^  hen  uitsluitend 
van  administratieven,  niet  van  autoritairen  aard.  Juri- 
disch gezag  wordt  alleen  uitgeoefend  door  de  meerder- 
heid. Wanneer  er  tien  bQ  elkaar  zitten,  zal  een  het 
niet  wagen  tegen  den  wil  der  negen  anderen  te  spreken 
en  als  er  rechtgesproken  zal  worden  over  ordeleden, 
dan  moeten  ten  minste  honderd  leden  ter  vergadering 
aanwezig  z\jn.  Bq  deze  volkomen  rechtsgel^kheid  der 
Essenen  kan  derhalve,  wanneer  iu  den  toelatingseed 
gesproken  wordt  van  trouw  aan  de  overheid  (tó  mardv 
&ii  na(^éip  Totg  ni^roiXfiv  ^)  slechts  aan  de  burgerlgke 
overheid  gedacht  worden  en  niet  aan  ordehoofden.  *) 


1)    B.  J.  II  :  8.  9 

3)  jpokfU :  01  d^  noéö^Tat  xal  &v  éi  réxoiép  êcrixvoiy  %a^&niQ 
ov  noXtmatiég  fAÓpor  iXXic  nal  atpódga  éünaidég,  h  eótv%taT<kToit 
nal  XtnaQmTixtp  yi^Qf  TÓy  jï/w  élé^atst  xaraXéHP.  —  et  Q.  o.  J*.  i, 

f  IS  Aa. 
8)    Ö.  O.  P.  X.  f  W  (U  I  457  ftn). 

4)  B.  ƒ.  U  :  8.  7. 

5)  Zeiler  {PkOoê.  d.  Gr.  UU  Se  Anfl.  S.  980  A.Bm.  S)  reretMt  onder  HQCCTOifrrég 
hnn  eigen  ordehoofden  op  grond  rtn  bet  volgende  oif  yêcQ  8ixct  ^éÖV  TTéQiylpég&ai 
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Bij  alle  gelijkheid  moeten  er  tocb  voor  den  ordel^ken 
gang  van  zaken  althans  administratieve  ambten 
zijn :  er  worden  dan  ook,  natuurlyk  bij  stemming,  voor 
bet  beheer  der  gemeenschappel^ke  kas  en  de  zorg  voor 
de  verdeeling  van  den  arbeid  Imfulfirai  aangewezen, 
die  ook  de  inkomsten  der  otde  ontvingen,  i)  Afzon- 
derlijke „beamten"  {ntjdéfAÓvég)  werden  in  elke  afdeeling 
aangewezen  voor  de  ontvangst  en  verzorging  der  van 
elders  komende  ordeleden.  ^) 

De  volkomen  gelijkheid  der  leden  wordt  ook  tot  het 
bezit  en  op  de  woning  uitgestrekt:  er  is  er  geen  bij 
hen,  die  meer  dan  de  anderen  bezit.  Want  by  de 
intrede  in  de  orde  is  het  gewoonte  de  eigen  bezittingen 
over  te  dragen  aan  de  gemeenschap  (^/ut/f ir  ra  rdyfUKJi)  ^) 
Over  wat  een  lid  der  orde  bezit  of  onder  zijne  berus- 
ting heeft,  mag  een  ander  lid  vry  beschikken,  zonder 
eenige  betaling  of  recht  op  terugvordering.  ^)  De  bron- 
nen z^n  dan  ook  eenstemmig  ten  opzichte  van  hunne 
geringschatting  van  den  rijkdom:  naruipifonjTai  irkavrov^ 
heeten  ze  bij  Josephus  ^),  AftXoxQijfiaTop  is  een  hunner 
deugden  by  Philo  %  gens  sine  pecunia  noemt  ze  Pli- 
nius.  7)  Ook  hun  woning  is  gemeenschappelqk :  de 
maaltijden  worden  gebruikt  in  een  speciale  afdeeling 


TIPI  TÓ  SqXHP,  wat  echter  door  de  Em.  wel  degelijk  Tan  alle  geaag  kon  worden 
getegd.  Lu  ei  o  •  (Dmr  Su.  S.  SI,  Anm.  1)  meent  hetulfde  op  grond  van  %&v  UVTÓg 
&QX^  .welehea  Hemehen  dem  Eaaener  doch  nnr  im  Schooeae  teiner  Secte  möglicb  war" 
wat  echter  onbeweten  en  met  het  oog  op  het  ambt  ran  toparch,  door  Johannea  den 
EMener  te  Thamna  bekleed,  onwaaraehOnlQk  ia.  Orer  de  verhouding  der  Em.  tot  het 
burgerlek  getag  lal  nog  later  geaproken  moeten  worden. 

1)  B.  J.  II :  8,  8  en  e,  AuU.  XVUT  t  1,  6  heeten  se  ênrÓdtHTai  Tdh^  7T(fO(f6do»y, 
in  de  JpU»  worden  se  door  Philo     TUfAiai  genoemd. 

«)    B.J.n.S  4, 

8)  B.J.Ut  8,8  Vgl.  Anti.  XYffl:  1.8  TU  If^fAUTa  nOlVCt  UVTOlg ;  ook, 
aan  de  roonteUing  bQ  Pb  ilo  ligt  de  goederen*gem«enacfcap  ten  grondalag. 

4)  B.J.U'.S,  é  fln. 

5)  B,  J,  U:8,  8. 

6)  Q.  O.  P.  L.  S  1». 

7)  In  daien  lin  moet  ook  worden  opgerat  het  bericht  b(|  Htppolytua,  dat  iQ  geen 
munten  hadden.  De  reden,  die  hQ  erroor  opgeeft,  ia  waarsehf|nlQk  aleehta  uitrinding  Tan 
Hipp.  aelf.  Vgl.  m^  disêirtstie  bl.  11». 
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van  het  huis,  ^)  waar  geen  vreemde  wordt  toegelaten : 
leden,  ook  die  van  elders  komen,  hebben  vrijen  toe- 
gang, gelijk  de  van  elders  komenden  ook  overigens  alle 
rechten  der  plaatselijke  leden  genieten.  Het  sch^nt 
dat  dergelijk  reizen  van  de  eene  plaats  naar  de  andere 
veel  voorkwam,  anders  zou  een  afzonderlijk  beambte 
voor  de  ontvangst  der  gasten  niet  noodig  zijn  geweest. 
Op  reis  hadden  ze  daarom  geen  bagage,  slechts  eenig 
wapen  ter  verdediging  tegen  roevers.  *) 

De  levensw^ze  der  Essenen  was  zeer  sober,  hunne 
behoeften  waren  zeer  gering:  KJeeding  en  schoeisel 
gebruikten  zij  totdat  ze  geheel  versleten  waren.  <)  Nieuwe 
kleederen  werden  uit  de  gemeenschappelijke  voorraad- 
kamer verschaft,  *)  voor  den  winter  grove  mantels, 
voor  den  zomer  eenvoudige  omslagdoeken.  ^)  Ook  in 
houding  en  uiterl\jk  waren  ze  streng  en  ingetogen,  als 
knapen,  die  met  de  plak  worden  opgevoed.  ^) 

Hun  bezigheden  bestonden,  behalve  in  godsdien- 
stige oefeningen,  hoofdzakelijk  in  landbouw.  Sommigen 
legden  zich  ook  toe  op  veeteelt  of  bgenteelt,  7)  of  be- 
oefenden handwerken  des  vredes,  ^)  zoodat  zij  niet  de 
minste  zorgen  hadden  voor  hun  levensonderhoud.  ^) 
Handel  echter  dreef  niemand,  volgens  Philo  omdat  ze 
alle  winstbejag  hadden  afgeschud.  Waarschgnlijk  echter 
zal  daar  wel  een  andere  reden  mede  in  't  spel  geweest 
zgn:  de  vrees  voor  verontreiniging,  waardoor  reeds  den 
strengen  Pharisaeër  handel  vrijwel  onmogelijk  was  ge- 
maakt.   Wapenen  en  in  't  algemeen  alles  wat  voor  het 


1)    Dtt  Ml  wol  de  beaoeliDK  tga  TM  het     ïiiOT   oUttJfACt,      wurru     Joeephvt 
A.  /.  U  :  8,  S  epreekt. 

9)    B,  J.n  :  8,  4.    Q.  O.  P.  I.  M'  (U  :  4S8  da). 
8)    B.J.U:  8,4. 

4)  q.  O.  p.  L.  iari  jafAUïop  %p  nivTfov  xr*. 

5)  i^Mrf  688  medio. 

6)  B.  J.  II :  8.  4  %aTa<SToXii    öi    xa«   oxfjfMt  adfMCTog  SfAOiop  rotg 
fAéja  q>6^av  natdayooyovfAévotg  naiaiv. 

7}    jipd.  TgL  AnU,  YIII  :  1.  6. 

8)  Q.  O.  p.  X.  f  u  riivai  8<Fa«  awéQyéiTidég  él(^t^g* 

TkeU,  8MI9H  190S.  ^  ^ 
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behoud  van  den  vrede  gevaarlek  was,  werden  voor  de 
Ess.  niet  vervaardigd.  ^) 

Nog  vóór  de  zon  opgegaan  is,  verzamelen  zg  zich 
zonder  eenig  profoan  woord  te  spreken,  richten  tot  de 
zon  zekere  voorvaderl^ke  gebeden,  ais  om  te  smeeken 
dat  ze  opgaan  zou.  Daarna  worden  ze  door  de  ImiuXf^jai 
uitgezonden,  ieder  ter  verrichting  van  die  bezigheden, 
waartoe  hg  kennis  bezit,  dan  werken  ze  aan  een  stuk 
door  tot  de  5«  ure.  Daarop  verzamelen  ze  zich  weder 
op  eene  plaats  en  omgord  met  linnen  gordeidoeken, 
baden  ze  zich  in  koud  water;  na  die  reiniging  komen 
ze  samen  in  een  speciaal  vertrek  {ïdtov  oïn^fia\  waar 
niemand  der  niet-ordeleden  {hfQoiókoi)  toegang  heeft, 
en  betreden  nu  zelf  rein,  de  eetzaal  als  een  heiligen 
tempel.  Daar  zitten  ze  in  stilte  neder.  De  bakker  zet 
hen  op  de  rg  af  brood  voor,  de  kok  brengt  elk  éen 
schotel  met  éen  gerecht  De  „priester"  bidt  vóór  het 
eten,  het  is  ongeoorloofd  vóór  bet  bidden  iets  te  nut- 
tigen. Na  afloop  van  den  maaltgd  wordt  weder  ge- 
beden: by  den  aanvang  en  bij  het  einde  brengen  zg 
de  eer  aan  Ood,  den  gever  der  spgzen.  Daarna  leggen 
ze  hunne  kleederen  (die,  als  gewgde,  slechts  voor  den 
heiligen  ritus  worden  gedragen)  af  en  gaan  weder  aan 
den  arbeid  tot  den  avond.  De  avondmaaltijd  wordt  dan 
weder  op  dezelfde  wgze  als  het  middagmaal  gebruikt, 
terwgl  de  gasten,  zoo  die  er  zgn,  mede  aanzitten. 
Oeschreeuw  of  rumoer  worden  in  het  huis  nooit  ge- 
hoord, maar  ieder  spreekt  op  z'n  beurt  (rag  di  XaXiic5 
Iv  riiéi  naQaxoDQoOatp  êcXXfjXoTg);  hun,  die  buiten  staan, 
komt  het  stilzwegen  der  binnenzittenden  voor  als  een 
angstwekkend  mysterie.  Oorzaak  daarvan  is  hun  voort- 
durend nuchter  zgn  en  hun  maat  houden  in  spgs  en 
drank  tot  ze  verzadigd  zgn. 

Aldus  beschrijft  Josephus  >)   de  dagelgksche  bezig- 


I)  Dit  ka»  •leekte  beteekeaea,  dat  de  Bueaen  ia  talgeaeea  Tredelieread  geeiad  warea, 
priadpieel  «aati-mflitairiaAe"  kaa  er  aiet  uit  geeoaeindeerd  vordea,  t)  droegea  imMert 
wapeaea  op  reia. 

9)    ^.  ƒ.  n  :  8.  6. 
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heden  der  Essenen.  Dat  de  gebeele  dag,  uitgezonderd 
de  maaltgden,  verder  aan  arbeid  besteed  wordt,  ver- 
haalt ook  Philo  ^)  en  is  in  overeenstemming  met  het 
feit,  dat  vele  Joodscbe  wetgeleerden  tevens  een  hand- 
werk beoefenden.  ^) 

Voor  den  Sabbath  komt  bier  verandering.  Philo 
deelt  daaromtrent  in  eene  plaats,  die  we  nog  nader 
zullen  hebben  te  bespreken,  het  volgende  mede.  ^)  Ze 
leggen  zich  bgzonder  toe  op  het  ethische  deel  der  phi- 
losophie,  daarin  zich  regelend  naar  de  voorvaderlijke 
wetten,  welker  zin  de  menschelyke  ziel  niet  vatten  kan 
zonder  goddelijke  inspiratie.  Daarin  worden  ze  ook 
wel  op  andere  dagen  onderwezen,  vooral  echter  op  den 
7deii  dag.  Want  de  7^®  dag  wordt  bij  hen  heilig  ge- 
houden, dan  laten  ze  anderen  arbeid  varen  en  komen 
bgeen  op  gewgde  plaatsen,  zoogenoemde  „synagogen". 
Daar  zitten  ze  volgens  den  leeftijd  gerangschikt,  de 
jongeren  aan  de  voeten  der  ouderen  (of:  op  een  nede- 
riger, geringer  plaats  dan  de  ouderen)  en  luisteren  met 
gepasten  eerbicMl.  Dan  baalt  een  de  boeken  te  voor- 
schijn en  leest  er  uit  voor,  daarna  treedt  een  ander 
op,  een  der  meest  ervarenen  en  verklaart  wat  niet 
duidelijk  mocht  z\jn.  Want  het  meeste  wordt  b\j  hen 
in  zinnebeelden  op  ouderwetsche  wijze  ^)  philosophisch 
verklaard.  —  't  Is  zeer  de  vraag  of  Philo  hier  specifiek 
Esseensche  godsdienstoefeningen  op  het  oog  heeft,  eer 
is  het  waarschgniyk,  dat  hij  hier  zgn  verhaal  aange- 
vuld heeft  met  algemeene  gebruiken.  ^) 

We  laten  thans,  vóór  we  tot  de  bespreking  van  de 
meer  leerstellige  zijde  van  het  Essenisme  overgaan, 
eenige  opmerkingen  volgen  over  de  thans  gewonnen 
concrete  gegevens.    Allereerst  dan  over  den  „zonne- 


1)  Jpol.  (U  :  688  inii) 

S)  YglSeh&rer,    «^m».  iC /tf.  Y.  n>  S.  818. 

8)  O.  O.  P.  L.  f  19. 

4)  iqfUiOTq6n<o  ^tihoOHy  —  te  leiaB :  dijhiOH  ? 

5)  Vgl  m^  M9$mUik,  bl  87. 
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cultus''  waarmede  de  Essenen  den  dag  begonnen.  Het 
is  hiermee  als  roet  tal  van  andere  punten  in  de  mede- 
deelingen  aangaande  de  Essenen :  het  bericht  is  duidei^k 
genoeg  om  verwondering  te  wekken,  maar  laat  tegelqk 
aan  duidelijkheid  zooveel  te  wenschen  over,  dat  de 
meest  tegenstrgdige  opvattingen  mogelijk  z^n,  en  zelfs 
bij  streng  vasthouden  aan  den  text  blgft  de  verklaring 
hoogst  onzeker.  In  ieder  geval,  dit  kan  als  vaststaand 
worden  aangenomen:  gewone  zonaanbidding,  natuur- 
dienst  kan  het  gebed  tot  de  zon  niet  z\jn.  Men  moge 
heidensche  invloeden  kunnen  aannemen,  heidenen  waren 
de  Essenen  zeker  niet.  Toch  moeten  de  Essenen  aan 
het  opgaan  van  de  zon  bgzondere  waarde  hebben  ge- 
hecht :  vóór  ze  iets  zeiden  of  deden  wachtten  zij  het 
opkomen  der  zon  af  en  —  wat  volkomen  onjoodsch 
is  —  ze  keeren  zich  bij  het  gebed  met  het  aangezicht 
naar  de  zon,  ^)  en  niet,  gelijk  behoorde,  naar  Jerusalem 
en  den  tempel.  ^)  Het  is  daarom,  dat  wg  de  nijQm 
éëxai,  waarvan  Josephus  spreekt,  niet  maar  eenvoudig 
gelijk  kunnen  stellen  met  het  gewone  Joodsche  morgen- 

gebed,  het  Sema.  ^)  Wel  was  het  zoo  vroeg  mogelijk 
volbrengen  van  het  morgengebed  bij  de  rabbgnen  in 
eere;  ^)  maar  het  is  niet  in  te  zien,  waarom  Josephus 
bet  bQ  de  Essenen  vermeld  zou  hebben,  als  het  niets 
dan  het  gewone  moi^engebed  geweest  was.  Dat  we 
ons  niet  vergissen  als  we  aan  de  uitdrukking  éix«^  ^k 
Tóp  ^liov  de  letteriyke  beteekenis  laten,  wordt  bevestigd 
door  het  gebruik  der  Ess.  om  zich  bij  het  verrichten 
hunner  behoeften  te  omhullen  &q  f*^  é^Q^éiv  rag  aHyag 
rad  {téoi>.    Op  grond  van  genoemde  gegevens  is  bétons 


l)    Vgl  Mtmk.  8  :  16  n  17. 

9)    /  JD».  8  :  48;  Am.  8  :  11. 

8)  aldiM  rooraunemk  de  Joodtehe  geleerden  br.  Oratt,  Gêiek.  tUr  Jmdm  HIi  Ldptig 
1878,8.  lOSiDéreBbourg.  AmI  p.  189;  W tinêit in,  BéMl^ÊttrGmk.  4.Ês$.S.t\iï, 

é)  Déreabourg  haalt  aan  BtrMekétk  9b  .Leadérote  terminaient  (la  leetare  du  Schema) 
au  Boraentdu  lever  an  eoleil."  Weinatein:  8MtUk  118b  .£•  iat  eine  GottgefUUfe  That 
mit  dem  Sonnenanigang  dein  Gebet  tn  Terriehten  und  twar  geatfitst  aof  den  Fnlairera 
(Pe.  79  :  S)    Man  wird  dkh  fürehten  mit  der  Sonne.** 
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niet  mogelgk  den  aard  en  den  grond  van  hunnen  meer 
dan  gewonen  eerbied  voor  de  zon  te  bepalen;  liet  Ag 
UuTfvopTfg  êcvaréiXai  scb\jnt  geschreven  om  te  voorkomen 
dat  men  werkelijke  zonaanbidding  aan  de  Essenen  zou 
toeschrijven;  mogelgk  dat  later  in  verband  met  andere 
gegevens  en  verwante  verschijnselen  eene  verklaring 
zich  laat  waarschgnlgk  maken,  hier  zij  slechts  gecon- 
stateerd dat  we  te  doen  hebben  met  eene  afwgking 
van  het  gewoon-joodsche. 

Het  is  duidelijk,  dat  de  heilige  maal  tg  d  het  mid- 
delpunt vormt  van  den  Esseenschen  ritus,  of  zoo  men 
wil,  van  het  Esseensche  leven,  dat  feitelijk  geheel  ritueel 
is.  Daartoe  is  het  voorafgaande  reinigingsbad,  waarbij 
de  linnen  gordeldoeken  ter  bedekking  van  de  schaamte  ^) 
noodzakelgk  zgn,  slechts  een  voorbereiding;  daartoe 
moeten  de  witte,  linnen  ^)  kleederen  worden  aangelegd ; 
het  moet  worden  gehouden  in  een  afzonderlijk  vertrek, 
waar  geen  vreemde  wordt  toegelaten;  de  ,,vreeselijke 
eeden"  door  den  noviet  af  te  leggen,  geven  het  recht 
tot  het  deelnemen  aan  den  gemeenschappelgken  maal- 
tijd, en  aan  de  niet-ordeleden  komt  de  maaltgd  voor 
als  een  (ivartjQiov  (pginróv. 

Het  karakter  van  den  maaltgd  is  levietische  reinheid. 
In  't  algemeen  wachtte  zich  de  orde  zorgvuldig  voor 
alle  verontreiniging,  voor  den  maaltgd  echter  werden, 
met  het  oog  op  de  talrgke  handen,  waardoor  de  spijzen 
gaan  moesten,  bgzondere  maatregelen  genomen  en  het 
is  ongetwgfeld  mede  om  ritueele  redenen,  dat  een 
speciale  auonoióg  en  (uiyfiQog  bij  hen  voorkomen.  *)  Elen 
lid  dat  geëxcommuniceerd  was  n)oest  van  honger  om- 
komen, omdat  hij  door  z\jn  eed  gebonden  was  geene 
spijzen  van  anderen  aan  te  nemen.  Hieruit  volgt  dus 
dat  niet  de  soort  der  spgzen,  maar  de  wgding  er  van 


l)    Hippolytat  od.  Dumciw  H  Schmtidtmt  p.  474. 
%)    Hippolytntp.  478. 

8)    Ygl  ovtr  •plMnreinlieid  bf}  de  PhariMe»  o.  a.  Geiger   in  JMd.  Etit9ckrift  /Br 
WUtemékMft  u,  Itim.  1891  S.  SS  en  8.  88  ff. 
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als  ordespijzen  het  was,  welke  bet  karakter  van  heilig- 
heid er  aan  verleende.  De  zekerheid  zelfs,  dat  aan  alle 
reinheidsvoorschriften  is  voldaan,  is  voor  een  lid  der 
Essenenorde  nog  niet  voldoende,  ze  moeten  nog  boven- 
dien de  wijding  der  orde  ontvangen.  Waarin  nu  die 
bijzondere  wgding  bestond,  of  alleen  het  feit,  dat  de 
spijzen  binnen  den  kring  der  ordeleden  genoten  wer- 
den, gelijk  dat  voor  de  baden  moest  worden  aange- 
nomen, voldoende  was  voor  het  karakter  van  bijzondere 
heiligheid  er  aan  te  verleenen,  wie  zal  het  zeggen? 
Zeker  behoorde  de  maaltijd  en  alles  wat  daarmede  in 
verband  stond  tot  de  meer  esoterische  gebruiken  en 
leerstellingen  der  orde. 

Op  hetzelfde  streven  naar  reinheid  wijzen  ook  de 
witte  linnen  kleederen  welke  bg  den  maaltyd  gedragen 
werden.  Ook  de  gewone  kleeding  schijnt  wit  geweest 
te  zijn :  lévxHftopéiv  8ia  napróg,  zegt  Josephus  van  hen.  ^) 

De  vraag  is  of  we  naast  dit  streven  naar  levietische 
reinheid  ook  ascetische  tendenzen  bij  de  Essenen  mogen 
aannemen,  een  vraag,  waarover  zich  naar  aanleiding 
van  Josephus'  bericht  omtrent  hun  voortdurend  nuchter 
zijn  en  hunne  matigheid  in  sp\js  en  drank  tot  ze  ver- 
zadigd waren,  sinds  lange  jaren  eene  wetenschappelijke 
discussie  heeft  vastgeknoopt.  Nu  eens  achtte  men  wgn- 
onthouding  b\j  de  Ess.  bewezen,  dan  weder  noemde 
men  zulk  eene  ascese  bg  hen  allerminst  waarschijnlgk. 
Feitelijk  uit  een  anderen  gedachtenkring  afkomstig  en 
op  andere  grondslagen  rustend  is  de  onthouding  van 
dierlgk  voedsel,  welke  in  den  regel  in  dit  verband  mede 
besproken  wordt.  Onze  oudste  berichtgevers  melden 
omtrent  beide  niets,  althans  niets  rechtstreeksch.  Latere 
berichtgevers  maken  er  wel  melding  van,  doch  we 
mogen  daaraan  volstrekt  geen  gewicht  hechten,  omdat 
deze  geen  anderen  grond  daarvoor  hebben  dan  de 
nieuwere  geleerden,  nl.  dat  onder  de  ebionietische  Chris- 

1)    B.  J.  Il  I  8,  8. 
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teobeid,  die  ook  overigens  Esseensche  trekken  vertoont,  ^) 
dergelijke  gebruiken  gewoon  waren  en  men  in  de  £s- 
seiien  afstammelingen  zag  van  of  overeenkomst  met 
de  Reebabieten.  Ook  de  onderstelde  verwantschap  met 
de  Pjtbagoraeers  deed  sommigen  tot  ontbouding  van 
wgn  en  vleesch  bij  de  Essenen  besluiten. 

Zonder  genoemde  bijkomstige  overwegingen  ecbter 
zou  men  uit  de  oude  berichten  zelve  de  gevolgtrekking 
hoogstwaarschqnlgk  niet  gemaakt  hebben.  Het  leven 
der  Essenen,  zooals  Josepbus  en  Pbilo  beide  het  be- 
schrijven, was  zeer  ingetogen  en  matig  en  dan  is  door 
de  woorden  ditjvinijg  rijtpig  in  ieder  geval  niet  alle  v^n- 
gebruik  uitgesloten.  Wat  volgt:  dat  zij  spijs  en  drank 
gebruiken  tot  ze  verzadigd  zijn  j^/iixQi  ftÓQov''  maakt  het 
gebruik  van  vrijn  eer  waarschgnlgk  dan  het  omge- 
keerde. 

Hetzelfde  in  nog  sterker  mate  geldt  van  het  gebruik 
van  vleeschspijzen.  Voor  de  onthouding  heeft  men  geen 
enkele  aanwgzing  in  de  bronnen  dan  de  aanteekening 
van  Pbilo :  oi  Cöa  tuxra^ovrég.  «)  Men  legt  dus  den 
nadruk  op  Co^:  als  de  Essenen  geen  dieren  offerden, 
zullen  zij  ze  ook  wel  niet  gegeten  hebben.  Opgemerkt 
daartegenover  dient  allereerst,  dat  noch  bg  Pbilo  noch 
bg  Josepbus  deze  gedachtengang  is  aan  te  v^zen.  De 
nadruk  ligt  niet  op  Ce5a,  veeleer  op  de  tegenstelling 
tusschen  de  grootere  heiligheid  der  Esseensche  ritus 
tegenover  den  joodschen  offercultus.  ^)  Bovendien  meldt 
Philo,  ^)  dat  de  Essenen  allerlei  soort  van  vee  hielden, 
waartoe  zou  dit  anders  hebben  gediend  dan  tot  onder- 
houd?^) En  is  dan  —  wanneer  een   zoo  opmerkelgk 


l)  YgL  £  D  i  p  h  a  n  i «  ■  Html»  XXX  :  U.  E  u  •  e  b  i  n  •  H.  B.  II  :  S(  (HegMippni  over 

Jaoobiu:  oiviiP  alxiQa  oin  ïmfv  oifdi  ifi\pi%iQV  1(payé.) 

»)    C  o.  F.  X.  I  18. 

8)  Phiio:    oif    Z&a  wxéa^opTtg,  èXX'  UQonQfnélg  rag  iavrOp       T 
duKPolag  naTaaneuil^Hr  a^iovr^ég.  JoMpkM.  Jnu.  xvin  » i,  ft :  dvaUxg 
&im  IniTfXovai,  diaq>oq6TfjTi  &yvH&v  &g  vofAKoifv. 

i)    Lveint,  Dit  Thtn^tutê»,  S.  88. 
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gebruik  als  vleesch-en  wijnonthouding,  inderdaad  door 
ben  werd  in  acht  genomen,  bet  zwggen  van  Philo  en 
vooral  van  Josepbus  te  verklaren? 

Op  dezelfde  Ign  van  eenvoud  en  matigbeid  scbynt 
ook  te  liggen  de  ontbouding  van  zal  ving:,, zalfolie  bon- 
den ze  voor  eene  bezoedeling,  en  wanneer  iemand 
onvrgwillig  gezalfd  wordt,  wascbt  bg  bet  licbaam  af; 
want  ongezalfd  te  z^n  acbten  zij  een  eer."  ^)  Ook  de 
rabbgnen  keuren  bet  gebruik  om  dezelfde  reden  af,  ^) 
maar  daartegenover  staat,  dat  op  drie  plaatsen  waar 
door  Josepbus  van  zalfolie  wordt  melding  gemaakt,  de 
reinbeidsquaestie  ter  sprake  komt.  ^)  Tocb  is  't  niet 
waarscbijnlijk,  dat  reinbeidso  ver  wegingen  de  ontbouding 
van  zalfolie  bepaalden:  immers  de  Essenen  zouden  zelf 
in  de  beboefte  aan  reine  olie  bebbeu  kunnen  voorzien. 
We  zullen  dus  wel  niets  dan  buitengewonen  eenvoud 
in  deze  zalfontbouding  te  zien  bebben. 

Moeilijker  is  de  beslissing  ten  opzicbte  van  de  ont- 
bouding van  bet  buwelgk.  De  bericbten  zijn  eenstem- 
mig bieiin,  dat  bet  ongebuwde  leven  bij  de  Essenen 
regel  was.  In  de  motiveering  er  van  loopen  de  be- 
ricbten uiteen.  Josepbus  zegt,  dat  ze  eigenlgk  tegen 
bet  buwelgk  zelf  geen  bezwaar  bebben,  maar  dat  ze 
bevreesd  zgn  voor  de  ongebondenbeid  der  vrouwen, 
en  zicb  er  van  overtuigd  bonden,  dat  niet  eene  aan 
eenen  man  trouw  blijft.  Veel  vertrouwen  verdient  deze 
mededeeling  niet;  niet  alleen,  omdat  we  er  Josepbus' 
eigen  oordeel  in  te  zien  bebben,  wiens  buwelyksleven 
weinig  de  kenmerken  draagt  van  boogacbting  der 
vrouw;  maar  ook,  omdat  Jos.»  zelf  later  zijn  motief 
wijzigt,  waarscbijnlijk  naar  aanleiding  van  de  Apologie 


l)    B,  J.  n  ;  8,  9. 

i)    O4i0«r,  %.  a.  Q.  8.  88  f. 

8)  YlgB.  Aott.  Xn  :  8, 1  genoten  de  Joden  ie  Aniioehiè  lekere  roorrechten,  o.  n.  wm 
hon  door  den  gyninatiureh  een  bepulde  eom  Toor  nlfolie  toegeetun,  ondtt  sg  lalf  tu 
heideniehen  oonprong  niet  wilden  gebraiken.  Deselfde  weigering  in  B.  J.  U  :  81,  S .  In 
Yitn  18  is  sprake  Tsn  een  renoek  om  reimr  lalf-olie. 
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van  Pbilo.  In  Antt.  XVni  :  1,  5  geeft  Josephus  als 
motief:  de  moeilijkheid  om  het  gemeenschapsleven  on- 
gestoord te  bewaren,  wanneer  ook  vrouwen  in  de  orde 
moeten  worden  opgenomen.  In  de  Apologie  vinden  we 
deze  motiveering  eenigszins  uitgebreider:  „Wanneer de 
lyxgirfia^  (we  mogen  zeggen:)  het  reme  leven  werkelijk 
in  zeer  hooge  mate  zal  worden  beoefend,  dan  bi*engt 
de  vrouw  daarin  moeilgkheden  waardoor  de  gemeen- 
schap wordt  verstoord."  i)  Zal  dit  inderdaad  eenigen 
zin  hebben,  dan  moeten  we  denken  aan  de  reinheids- 
wetten,  waaraan  zoowel  de  huwelijksgemeenschap  als 
de  menstruatie  waren  onderworpen,  ik  herinner  slechts 
aan  Lev.  15.  Bij  strenge  naleving  daarvan  moest  het 
herhaaldelgk  voorkomen,  dat  men  zich  voor  alle  aan- 
raking met  ordebroeders  moest  wachten  en  geen  deel 
kon  nemen  aan  den  gemeenschappelijken  maaltgd:  dit 
alleen  kan  de  zin  zijn  van  het  diaXvéw  rijv  wnvtoviav. 

Als  derhalve,  gelijk  bij  de  Essenen,  de  levietische 
reinheid  op  de  spits  gedreven  werd,  waren  in  den 
Joodschen  godsdienst  ontegenzeggelijk  elementen  aan- 
wezig, welke  tot  hu welgksont houding  leiden  konden; 
iets  anders  is  bet  evenwel  dit  verschijnsel  Joodsch  te 
noemen:  integendeel  het  is  volkomen  met  Joodsch  ge- 
bruik en  Joodschen  zin  in  strijd.  Hoe  hoog  de  kinder- 
zegen in  het  O.  T.  gesteld  werd,  is  genoegzaam  bekend 
en  een  uitspraak  van  den  Talmud  bewijst,  dat  later 
hierin  geen  verandering  kwam:  „Een  Jood,  die  niet 
gehuwd  is,  is  geen  man."  ^)  Derhalve  kunnen  zelfs 
reinheidsmotieven  niet  voldoende  zgn  om  het  huwelijk 
te  verachten.  We  hebben  de  bewijzen  dat  door  de 
Essenen  zelve  dit  groote  verschilpunt  gevoeld  is:  een 
deel  der  Essenen  was  wel  gehuwd  en  gaf  juist  de 
zooeven  genoemde  reden  op :  „dat  zij,  die  niet  huwden. 


1)  D«  echtheid  der  yerdere  motiTeeriBg  in  de  dipolofiê  acht  ik  «an  ernaUge  bedesking 
onderbeTig.    Ygl.  m^iie  diaaertatie  bL  96  ry. 

%)  Jtèamétk  Ma.  —  Seh&rer,  G^tek,  d.  J,  V.  UI*  S  67S  haalt  aan  JtfiiM  JêUmóU 
YI  :  0.  .Niemand  ioU  aich  der  Fortpflansnng  enUieben»  ea  aei  dann,  daai  er  bereita 
Kinder  habe" 
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een  voonianie  plicht  (lAiQog)  des  levens  verwaarloosden 
(inonÓTrfHv)^  nl.  de  voortplanting,  en  dat,  als  allen  er 
zóo  over  dachten,  dan  spoedig  het  geheele  geslacht  zou 
uitsterven."  ^)  Deze  fractie  moge  betrekkelijk  klein  m 
aantal  geweest  zijn  (alleen  Josephus  vermeldt  ze),  het 
bestaan  er  van  is  genoeg  om  ons  de  gevolgtrekking  te 
veroorloven,  dat  de  onthouding  van  het  huwelgk  bij 
de  Essenen  niet  principieel  was,  maar  slechts  in  het 
belang  van  ordeleven  en  reinheid  werd  betracht.  Dit 
blijkt  mede  uit  de  voorzorgen  om  ook  in  het  huwelgk 
de  reinheid  zooveel  mogelijk  te  bewaren :  de  gehuwden 
onderwierpen  hunne  vrouwen  aan  dezelfde  wasschingen 
als  de  gewone  ordeleden,  slechts  met  dit  onderscheid, 
dat  ze  met  hemden  (Mvfiora)  en  niet  slechts  met  voor- 
schoten {nfQitwfuxra)  waren  bekleed.  We  mogen  der- 
halve op  grond  van  deze  onthouding  ook  niet  spreken 
van  eene  dualistische  ascese  bg  de  Essenen  of  van  een 
„brechen  der  Energie  des  sinnÜchen  Lebens,  damitder 
Oeist  frei  sei"  ^)  en  ook  de  termen  hyper-  en  anti- 
phariseesch,  waartusschen  Hilgenfeld  indertgd  *)  meende 
te  moeten  kiezen  ter  kenschetsing  van  de  Esseensche 
huwelijksonthouding  zijn  beide  tegelijk  waar  en  niet  waar. 

De  bespreking  der  zedelgke  en  godsdienstige  leer- 
stellingen der  Essenen,  voorzoover  die  naar  buiten  be- 
kend werden,  kunnen  we  't  gemakkelijkst  aanknoopen 
aan  den  toelatingseed.  ^)  Allereerst  over  het  feit  zelf, 
dat  van  de  aspirant-leden  een  toelatingseed  gevorderd 
wordt.  Dit  baart  verwondering  als  we  pas  gelezen 
hebben:  „Al  wat  ze  zeggen  is  vaster  dan  een  eed, 
maar  het  zweren  vermgden  zg,  omdat  z\j  het  voor 
slechter  houden  dan  meineed,  immers  wie  zonder  (aan- 
roeping van)  Gk>d  niet  geloofd  wordt,  is  alreeds  ver- 


1)    B,J,nt  8,  IS. 

S)    Hantratb,  NmUtst.  ItUimk.  I,  8.  IM. 

8)    MttOr.  /.  wim.  fUol,  1871»  8.  ». 

4)    B,J,Ui  8,  7. 
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oordeelde'  Deze  mededeeling  wordt  nader  bevestigd 
door  het  feit,  dat  de  Essenen  den  eed  van  trouw  aan 
Herodes  niet  behoefden  af  te  leggen,  't  Verhaal  luidt 
aldus:  ^)  Herodes  wantrouwig  geworden  jegens  zijn 
eigen  volk,  eischt  den  eed  van  trouw  aan  zijn  regee- 
ring. Velen,  die  weigeren,  worden  gestraft.  Pollio  de 
Pbarisaeer  en  Sameas  en  den  meesten  hunner  volge- 
lingen, die  eveneens  weigeren,  wordt  toch  geen  leed 
gedaan,  ter  wille  van  Pollio.  ^)  Dezelfde  gunst  wordt 
ook  aan  de  Essenen  toegestaan.  Van  een  formeele 
weigering  om  den  eed  af  te  leggen  blgkt  feitelyk  niet. 
Noch  van  de  Pharisaeen  noch  van  de  Essenen  wordt 
de  reden  der  eedsweigering  genoemd.  Het  verband 
zou  doen  vermoeden  dat,  althans  de  Pharisaeen,  het 
deden  uit  principieelen  tegenstand  tegen  het  door 
Herodes  gevoerde  binnenlandsch  bestuur,  datgevaarlgk 
scheen  voor  de  zuiverheid  van  den  Joodschen  gods- 
dienst, maar  het  is  toch  wel  eenigermate  bevreemdend, 
dat  Herodes,  zoo  hij  in  de  Pharisaeen,  eene  zoo  in- 
vloedrijke fractie,  inderdaad  zulke  tegenstanders  gezien 
had,  allen  uit  sympathie  voor  een  enkel  persoon, 
in  hun  tegenstand  zou  hebben  laten  geworden.  De 
weigering  moet  dus  bg  de  Essenen  berust  hebben  op 
verwerping  van  den  eed  in  't  algemeen,  bg  de  Phari- 
saeen *)  op  het  zuiver  theoretisch  beginsel  geene  men- 
schelgke  macht  onder  eede  te  huldigen. 

Wat  het  motief,  waarom  de  Essenen  den  eed  af- 
keuren, betreft,  velen  zoeken  er  achter  de  bekende 
schuw  om  den  heiligen  naam  uit  te  spreken.  Toch  is 
deze  verklaring  niet  voldoende:  het  is  niet  in  te  zien, 
waarom  de  Essenen  zich  niet  evenals  de  andere  Joden 


1)    dmU.  XV  :  10,  4. 

S)  ÜTer  dcM  eedtweigering  en  die  tui  JnU.  XVII  :  S,  4  rgU  Wellhaufen, 
PkarU.  u.  S^Umc.  1874,  8.  108, en  Sohirer,  6uek.  iêt  J.  T.  PS899;  orer  de Sduriftgel. 
PtoUio  en  Semeee,  «m.  U*  8.  SS8  f. 

8)  Ckldk  Wel  Ihaneen  nit  XYU  :  S,  4  meent  te  mogen  beilniten.  Het  itut  er  niet 
met  sooTeel  woorden,  tensQ  men  't  leten  wil    nehter     falqHV    t6  d'éïOV  TTQOg 

noiav/Aipfoy. 
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van  surrogaten  bediend  zouden  hebben.  In  ieder  geval 
is  de  motiveering  bg  Josephus  veel  meer  religieus  en 
niets  belet  ons  ze  als  juist  te  aanvaarden.  De  afkeu- 
ring van  den  eed  in  dezen  zin  is  onder  Joden  niet 
geheel   onbekend,   vgl.   Philo,   De  decalogo  (TL  :  195) 

ijdfj  yccQ  i/f  èfAPvg  flg  êtniisxlav  énovotlxai  en  ihid,  (H  :  194  fin) 
ofJreoff  iiXfi^tvHV  iqi*  ixaatov  iiitiayiiivfj  (qpvdi^)  &g  rovg 
Xóyovg  ignovg  ilvai  vofii^éO^ai. 

Maar  hiermede  is  de  moeilijkheid  niet  opgeheven, 
want  dan  baart  het  toch  verwondering  dat  Josephus 
spreekt  van  S^xoi  q)QiXfódéig  vóór  de  toelating  tot  de  orde 
geeischt.  Met  de  verklaring,  welke  men  wel  beproeft 
bij  Jezus'  afkeuring  van  den  eed,  n.1.  dat  alleen  binnen 
den  kring  der  discipelen,  in  casu^  der  ordeleden  de 
eed  ongeoorloofd  zoude  z^n,  komen  we  hier  niet 
uit,  ten  aanzien  van  de  eedsweigering  aan  Herodes: 
't  zou  ten  minste  vreemd  zijn  als  ze  van  den  noviet 
een  eed,  nog  wel  zulke  „vreeselijke.  eeden"  zouden  ge- 
eischt hebben.  De  verklaring  ligt  veeleer  in  eene  andere 
richting :  we  zullen  hoogstwaarschijnlijk  te  denken 
hebben  aan  aanroepingsformules  zooals  we  die  vinden 
in  de  Clementinen,  ^)  en  bij  de  Elkesaieten :  ^)  al  staat 
de  directe  samenhang  tusschen  de  Essenen  en  genoemde 
Christelijke  sectenstroomingen  nog  volstrekt  niet  vast, 
er  zgn  genoeg  punten  van  overeenstemming  om  ons 
in  dezen  door  hen  den  weg  te  laten  wgzen.  Tot  meer 
dan  waarschijnlijkheid  komen  we  in  dezen  niet,  maar 
de  strenge  band,  waaronder  de  ordeleden  zelfs  na  hunne 
uitbanning  uit  de  orde  stonden,  bewgst  wel,  dat  moge 
al  het  S^xoi  van  Josephus  in  den  letterlijken  zin  niet 
juist  zijn,  het  q^ginédug  allerminst  overdreven  was. 

Wat  de  inhoud  van  den  eed  betreft,  hij  bevat  voor- 
eerst algemeene  godsdienstige  en  zedelijke  voorschriften : 
vroomheid  betrachten  jegens  God,  rechtvaardigheid 
jegens  de   menschen,  niemand  uit  eigen  beweging  of 


%)    EpiphaniQf  Amt.  XIX :  l  (ed.  Dindorf  p.  8S6). 
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op  aanstoken  van  anderen  benadeelen,  trouw  zgn  jegens 
allen,  vooral  jegens  de  overheid.  Mocht  men  zelf  tot 
de  regeering  komen«  dan  nooit  z^n  machtsmisbruiken, 
of  in  kleeding  of  sieraad  boven  de  onderhoorigen 
trachten  uit  te  blinken.  Ten  allen  tyde  de  waarheid 
betrachten,  den  leugenaar  op  de  kaak  te  stellen,  de 
handen  rein  te  houden  van  diefstal,  de  ziel  van  onge- 
oorloofde winst."  Alles  voorschriften  en  beloften,  welke 
door  Philo  gevoegelijk  konden  worden  samengevat  in 
den  drievoudigen  „kanon'^ :  liefde  tot  Ood,  tot  de  men- 
schen  en  tot  de  deugd.  In  't  algemeen  biedt  de  eeds- 
formule tot  nu  toe  weinig  opmerkenswaardigs;  over 
de  verhouding  tot  de  overheid  is  boven  reeds  even 
sprake  geweest  en  zal  later  nog  nader  gesproken  moe- 
ten worden:  het  blijkt  hier  dat  ze  zelfs  in  eenigregee- 
ringsambt  hunne  eenvoudige  ordekleeding  bleven 
dragen.  Onder  de  ongeoorloofde  winst  hebben  we 
waarschgnlijk  ook  te  verstaan  handel,  welke  door  hen 
werd  veroordeeld. 

Daarna  volgen  de  meer  bijzondere  ordevoorschriften : 
niets  voor  de  medeleden  verborgen  te  houden,  tegen- 
over anderen  daarentegen  zich  geene  uitingen  te  laten 
afpersen,  zelfs  al  wilde  men  met  geweld  daartoe  dwin- 
gen: een  bewijs  te  meer  voor  de  strenge  afsluiting  der 
orde  naar  buiten  en  de  aaneensluiting  der  leden  on- 
derling. Ditzelfde  blijkt  ook  uit  het  voorschrift:  de 
dogmata  der  orde  volkomen  onveranderd  over  te  leveren, 
gelijk  men  ze  zelf  ontvangen  had,  een  parallel  voor 
het  bekende  traditionalisme  der  rabbgnen.  ^)  Voorts 
wordt  beloofd  zich  vrg  te  houden  van  Xfianla.  Het  is 
de  vraag  wat  hiermede  wordt  bedoeld.  Reeds  in  het 
eerste  gedeelte  van  den  „eed"  was  beloofd,  dat  men 
niemand  leed  zou  doen  en  niet  zou  stelen.  Een  verbod 
van  rooverg  is  hier  dus  wel  wat  misplaatst.  Boven- 
dien geeft  dit  tweede  gedeelte  van  den  eed  de  bijzon- 

1)    UUtpruk  vmm  Hillel  {Sit^óa  1  :  8):  .Ieder  ii  rerpUeht  te  leeieB  aei  deuitdrak- 
klBf  r»n  t|B  leeroieetter^. 
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dere  ordeplichten.  Voor  de  hand  ligt  het  dus  te  denken 
aan  de  Zeloten,  die  Josephus  zelf  Ifiaral  noemt  i)  In 
dezen  beperkten  zin  echter  kan  de  eedsformule  onmo- 
gelgk  bedoeld  zijn,  tenzij  men  acht,  dat  deze  redactie 
eerst  tgdens  den  Romeinschen  oorlog  is  aangenomen, 
waartoe  wij  overigens  geen  reden  hebben,  't  Is  waar- 
schgnlgk,  dat  we  de  redactie  hier  aan  Josephus  zullen 
moeten  toeschrijven,  waarbg  we  dan  echter  ^ania 
zullen  hebben  op  te  vatten  in  den  zin,  waarin  ook  het 
latijnsche  „latrocinium''  voorkomt,  nl.  van  opstand  tegen 
het  wettig  gezag  (guerilla).  Dit  stemt  dan  overeen  met 
hetgeen  w\i  reeds  vroeger  bg  de  Essenen  opmerkten. 

De  toelatingseed  besluit:  zoowel  te  zullen  bewaren 
de  boeken  der  orde  als  de  namen  der  Engelen.  We 
staan  hier  weder  voor  een  dier  vage  mededeelingen, 
welke  tot  allerlei  hypothesen  aanleiding  geven,  zonder 
dat  er  eenige  zekerheid  te  verkrggen  is.  We  willen 
trachten  het  onzekere  terrein  zooveel  mogelijk  te  be- 
perken: De  Essenen  hielden  zich  en  werden  gehouden 
voor  goede  Joden  (rvéqifMi  toD  vofM^hov  Apol.)  Hun 
eerbied  voor  den  wetgever  was  zoo  groot,  dat  lastering 
van  hem  met  den  dood  gestraft  werd.  s)  Men  denkt 
dus  allereerst  aan  de  bijbelsche  geschriften,  welke  on- 
getvdjfeld  ook  Philo  op  het  oog  heeft,  als  hg  van  het 
lezen  van  boeken  bg  de  Sabbath  godsdienstoefeningen 
gewaagt.  ^)  Maar  als  ze  dat  alleen  waren  zou  Josephus 
zeker  niet  gesproken  hebben  van  de  boeken  der  secte, 
veeleer  ze  rêi  hQêi  ^l^Xia  in  't  algemeen  betiteld  hebben. 
Het  is  dus  waarschijnlijk,  dat  de  orde  ook  buiten  de 
H.  S.  nog  eigen  boeken  bezat  Van  welken  aard  deze 
waren,  zouden  v^  nader  kunnen  bepalen,  als  wij  er 
mede  in  verband  mogen  brengen  de  mededeeling  van 
Josephus :  ^)  „Zg  bestudeeren  in  't  bijzonder  de  geschriften 


1)  3.  /.  U  :  S,  S,  4. 

%)  B.  /.  n  :  8,  9. 

8)  Q.  O.  P.L.  i  ia. 

4)  B.  /.  n  :  8,  e  flD. 
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der  ouden,  daaruit  Yoomamelgk  uitkiezend,  wat  tot 
nut  van  ziel  en  lichaam  dient.  Daaruit  leeren  ze  ken- 
nen (speuren  ze  na)  wortels,  welke  voor  bet  afweren 
van  ziekten  geschikt  zijn,  en  de  eigenschappen  van 
steenen,  ter  genezing  van  kwalen/*  Hier  moeten  boe- 
ken van  een  andere  soort  dan  de  H.  S.  bedoeld  zqn, 
we  moeten  denken  aan  een  soort  tooverboeken,  zooals 
de  legende  aan  Salomo  toeschrijft.  Josephus^  beschrq- 
ving  daarvan  i)  heeft  veel  overeenkomst  met  hetgeen 
hij  van  de  Essenen  mededeelt,  en  zegt,  dat  de  daarin 
vervatte  therapie  in  zijnen  tgd  nog  onder  de  Joden  de 
meest  gangbare  was.  Hy  vertelt  terzelfder  plaatse  ook 
van  een  zekeren  Eleazar,  die  daemonen  uit  bezetenen 
kon  uitdrgven,  door  hen  aan  een  ring  onder  welks  zegel 
een  der  daartoe  door  Salomo  aangewezen  wortels  was 
besloten,  te  laten  ruiken,  waarna  hij  den  daemon  door  de 
neusgaten  verwijderde.  De  naam  „magische  therapie'' is 
voor  hetgeen  de  Essenen  uit  die  „boeken  der  ouden*' 
studeerden  de  meest  juiste;  zij  gaan  uit  van  de  in  de 
oudheid  geldende  overtuiging  omtrent  de  nauwe  ver- 
wantschap van  ziel  en  lichaam  (nQog  ckpiXétap  xjfvxrjg  nml 
oAiuxTog\  zoodut  wij  in  de  plantaardige  en  minerale 
geneesmiddelen  half  tooverachtige,  half  geneeskrachtige 
hebben  te  zien.  Het  schijnt  echter,  dat  deze  wetenschap 
door  de  Essenen  maar  weinig  ten  algemeenen  nutte 
is  aangewend  of  dat  men  in  deze  kennis  en  genees- 
methode niet  zoo  veel  bgzonders  heeft  gezien,  althans 
in  geen  der  ons  bekende  anecdoten  komen  ze  ons  ais 
wonderdokters  voor.  Of  de  boeken  der  Essenen  meer 
hebben  bevat  en  of  er  ook  nog  van  anderen  aard  ge- 
weest zgn,  dan  deze  lijsten  van  geneesmiddelen,  is  niet 
met  zekerheid  te  zeggen,  maar  moet  wel  waarschynlijk 
geacht  worden :  zq  zullen  ook  bevat  hebben  de  déyfutra 
der  orde,  op  welks  onveranderde  overlevering  zij  prgs 
stelden,  en  de  nader  te  bespreken  „namen  der  Engelen". 


l)    JmU.  Vm  t  i,  S.    Ygl  G  ratt,  m.  m.  O.  8.  Ml  t 
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Zeker  is  slechts  dat  geen  geschrift  op  naam  der  Essenen 
is  overgeleverd  en  dat  we  bg  het  Esseensch  verklaren 
van  eenig  geschrift,  op  bloote  hypothesen  zgn  aan- 
gewezen. 

De  Essenen  verbonden  zich  tot  het  „onveranderd 
bewaren  van  de  namen  der  Engelen".  Hoe  kort  en 
weinig  zeggend  deze  mededeeling  ook  zij,  ze  heeft;,  tot 
op  zekere  hoogte  terecht,  telkens  weder  zeer  de  aan- 
dacht getrokken  en  tot  de  meest  uiteenloopende  ge- 
volgtrekkingen aanleiding  gegeven.  Men  weet  hoe  groote 
rol  Engelen  spelen  in  de  Joodsche  literatuur,  bv.  in  de 
boeken  Tobith  en  Henoch,  maar  't  is  toch  zeer  de  vraag 
of  men  op  grond  hiervan  de  Essenen  apocalyptici  noe- 
men mag.  De  nadruk  ligt  in  de  traditie  op  de  namen 
der  Engelen,  en  we  kunnen  ten  dezen  opzichte  de 
onderhavige  mededeeling  van  Josephus  slechts  in  ver- 
band brengen  met  de  magische  practyken,  welke  wij 
zooeven  bespraken.  Het  aanroepen  van  namen  over 
zieken,  inzonderheid  over  bezetenen  was  onder  de  Joden 
bekend  i)  en  daar  de  kracht  vooral  in  den  naam 
school,  3)  kunnen  wij  begrgpen,  dat  de  Essenen  op  de 
onveranderde  naleving  daarvan  prys  stelden.  Best  mo- 
gelgk  dat  de  Essenen  tal  van  andere  functiën  aan  de 
Engelen  hebben  toegekend,  uit  de  bronnen  hebben  we 
geen  enkele  aanwijzing  daaromtrent  en  we  doen  der- 
halve 't  verstandigst  ons  van  alle  verdere  ongerecht- 
vaardigde onderstellingen  te  onthouden. 

Thans  iets  over  de  wijze  waarop  de  Essenen  hunne 
geschrift;en  bestudeerden.  Hetgeen  Philo  daaromtrent 
mededeelt,  *)  betreft  blijkbaar  de  bestudeering  van  wat 

l)    Vgl,  HMMi.  1»:18   e.  S«dMri.  90.   KSH   Ü^J^h   p^  lS  |*ï<  PODH 

Kan  obyb  p^  "h  fK  naon  b:;  trtbn. 

%)  Ygl  Hmoek  «.  69  t  14.  (rert.  tu  Beer  ia  Kantsteb'  Afokrypktm  mmi  PênuUpi- 
grmphm):  Dieaer  (keebeél)  Mgte  sa  MiehaSl,  dMi  er  ihBea  dea  rerborgeneB  Nuien  teigea 
ndehto,  dtait  lie  Jeaea  Terborgenen  NmeB  lebea  und  iba  beim  Sid  erwUweB  köniitea, 
■o  dMi  die,  welebe  den  Memchenkindern  allee  Yerborgeae  aeigten  Tor  dieaea  NaoieA  nad 
Side  tnrückbebea. 

S)    Het  beriebt  werd  boTen  (bL  8Sl)  reedt  aangebaald. 
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ook  door  Philo  als  H.  gchrift  werd  erkend.  De  ver- 
klaring dier  geschriften  geschiedt  hoofdzakelgk  in  zinne- 
beelden (avfipoXa)  op  ouderwetsche  wijze  en  philoso- 
phisch.  Weder  een  van  de  gewone  moeilijkheden  bij 
de  bestudeering  van  het  Essenisme:  de  Essenen  deden 
dus  aan  allegorische  interpretatie,  maar  in  welken  zin, 
,  met  welke  strekking?  Bedoeld  zal  wel  niet  zijn,  dat 
ze,  gelijk  Zeiler  meent,  dat  de  letterlijke  beteekenis 
is,  hunne  leeringen  in  symbolischen  vorm  voordragen. 
Immers  de  samenhang  eischt,  dat  ze  zelven  in  de  ge- 
schriften der  ouden  symbolischen  zin  legden;  het  8icc 
avfi^óXatp  duidt  niets  aan  dan  de  methode.  Maar  deze 
allegorische  methode  is  niet  dezelfde  als  door  Philo 
wordt  toegepast.  Deze  zou  zgu  methode  niet  ouder- 
wetsch  noemen,  wel  overoud  (êiQxatog).  Twee  mogelijk- 
heden staan  open:  dat  de  allegorische  methode  bg  de 
Essenen  wel  dezelfde,  maar  nog  niet  zoo  streng  door- 
gevoerd en  systematisch  ontwikkeld  was  als  bij  Philo 
of  dat  we  te  denken  hebben  aan  eene  soort  kabbalis- 
tische symboliek,  i) 

Het  waarschijnlijkst  (zekerheid  is  ook  hier  niet  te 
verkregen)  lijkt  de  eerste  onderstelling:  de  kabbalis- 
tische uitlegging  is  eerst  uit  later  tijd,  terwijl  de  alle- 
gorische methode  algemeen  eigendom  was  in  het 
„Nieuw-Testamentisch"  tijdvak;  bovendien  vertoont  de 
Palestgnsche  midraS  zoovele  punten  van  overeenkomst 
met  de  Alexandrgnsche  schriftverklaring,  ^)  dat  zich 
daardoor  de  uitdrukking  van  Philo  ten  opzichte  van 
de  Esseensche  methode  het  best  laat  begrijpen. 

Aan  de  uitdrukking  q>doaoq)fip  door  Philo  van  de 
Esseensche  bespiegeling  gebezigd  zullen  we  dezelfde 
waarde  moeten  hechten  als  aan  de  karakteriseering  der 
Joodsche  secten  als  „philosophische"  haereses:  de  Es- 
senen waren  zonder  eenigen  twgfel  een  godsdienstige 
richting,  en   't  wekt  bg   ons  dus  geene  verwondering 

1)    Sakele  Toorb«elden  daarraa  bf}  Weiniteia  BéUri§ê  S.  ift  ff. 
S)    Siegfried  PiUl0MWi#l«MM6iltoS.  883  ff. 
Thêol.  SttuKH  1905.  i  6 
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wanneer  Philo  zegt,  dat  ze  de  logica  en  metaphysica 
niet  bestudeerd  hebben,  wel  vragen  wij,  wat  hij  be- 
doelt als  hij  den  Essenen  bespiegelingen  over  het  wezen 
Gods    en    de    schepping    (wording)    der   wereld   {jiéQl 

vniQ^e(og  d'éoV  nal  T^g  rob  narróg  Yévlottag)  toeschrijft.  We 

kunnen  niet  nalaten  te  denken  aan  de,  althans  wat 
het  voorwerp  betreft,  volkomen  parallele  rabbgnsche 
bespiegelingen  over  de  Maase  hamerkaba  eia  de  M.  ha- 
beresith.  Ter  kenschetsing  van  den  aard  dezer  specu- 
laties zij  het  volgende  uit  Herzfeld's  mededeelingen 
daaromtrent  ^)  dienende :  „Nicht  bloss  stritten  die 
Schulen  des  Schammai  und  Hillel  darüber  ob  der 
Himmel  friïher  oder  spater  als  die  Erde  geschaffen  worden 
sei,  sondern  auch  spater  ward  noch  darüber  gestritten 
ob  unser  Sonnenlicht  am  1.  oder  4.  Tage  erschaffen 
worden  sei,  und  ob  früher  oder  spater  als  die  Welt, 
was  Schamaim  bedeute,  ob  es  2  oder  7  oder  8  Himmel 
gebe,  welche  Dicke  der  Rakia  habe,  ob  die  unterge- 
gangene  Sonne  oberhalb  des  Himmels  oder  unterhalb 
der  Erde  nach  Osten  gehe,  mit  welchen  Buchstaben 
Gott  die  Welt  geschaffen  habe,  ebenso  wie  hoch  es  sei 
bis  Gott  u.  s.  w." 

JBespiegelingen  van  dezen  aard,  waarbg  echter  „an 
philosopische  Begründung  nicht  wurde  gedacht"  ^)  zou 
men  mogelijk  kunnen  achten  bg  de  Essenen,  ware  het 
niet,  dat  Herzfeld  aangetoond  had,  dat  de  eerste  be- 
ginselen dezer  speculatie  niet  vóór  de  eerste  eeuw  voor- 
komen, zoodat  ook  hier  weder  onze  bronnen  ons  in 
't  duister  laten  en  we  omtrent  de  strekking  der  des- 
betreffende mededeeling  geheel  in  't  onzekere  verkeeren. 

We  naderen  thans  tot  de  bespreking  van  de  twee 
voor  de  opvatting  van  het  Essenisme  belangrijkste  eigen- 
aardigheden: de  leer  der  zielen  en  de  verhouding  tot 
den  Jerusalemschen  tempeldienst  en  offercultus,  beide 
van  beslissend  gewicht  voor  onze  opvatting  van  het 

1)    Q$Mk.  d.  Vêlktt  JmM  lU.  S.  480  f. 
%)    Bertfeld.  «.  c.  O.  8.  4S8. 
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Essenisme.  Zoo  het  mogelijk  ware  hier  eene  bevredi- 
gende mate  van  waarschijnlykheid  te  bereiken,  is  in 
hoofdzaak  de  plaats  van  het  Essenisme  in  het  geestelijk 
leven  des  tgds  bepaald.  Ten  opzichte  van  de  zielen- 
leer  deelt  Josephus  ons  *t  volgende  mede :  ^)  Onder  de 

grootste  martelingen  éi^vfjtoi  rag  \pv%ag  ^q>iéaap  a}g  n&Xiv 
npfAiovfjuvoi.  Kal  yêcg  ÏQ(HOTai  iiaQ*  avroïg  ^dé  fj  dó^ay  i^aqxa 
füp  élrai  ra  amfAara  nal  rqp  ijXtjv  ov  (AÓvifiop  avroïgy  rag 
8i  xpvxècg  Mapirovg  déi  biafiivHVy  xal  av/AnXixéO^ai  (ih  Ih  tov 
XfnroraTov  q>olT(oaag  al^iQog,  éairéQ  éÏQxralg  roïg  adfiaaiv 
ïvyyl  Tivi  (pvaiufj  xaraanmfUvag.  ^Enniav  df  êtpi^&ai  rwv 
Kara  ró^xa  SéOfAdh^,  olov  d^  (laxQ&g  dvvXélag  iiTfjXXayfUpctg, 
TÓre  iijkIqhv  xai  (léTétÓQOvg  q>iQéa^ai,  Kal  raïg  fiép  êtya^aïg 
bfiodo^oihrFég  nataiv  ^EkXijytop  ino(paivovTai  t^v  ifniq  dHéapÖv 
dlairav  &noxét&&ai,  xai  i&qav  oüxt  Hfi^Qiug  oi/ré  vi(f>éToïg  oDré 
MavfMOi  ^aQVPÓfiéroVy  iXX"  dv  l|  mxéavo€  nQUvg  iiï  t^q)VQog 
iTTinpéoov  ivatpvxéi'  raTg  dé  qiaiXatg  l^oqxidfj  nal  %ii(AiQiov 
iqtoqlZorrai  fivxöv,  yifWPTa  niitoQi&p  iSiaXélnroor.  Na  eene 
vergelgking  met  gelijksoortige  Orieksche  mythologumena, 
vervolgt  Josephus:  Taöé  fih  ovp  ^Eaof^pol  mgl  tpyjil^ 
^ioXoyoiHSiv  &q>vnTap  diXéag  roig  Sma^  yevoafiipoig  rijg  awpUcg 
ctir&p  lyxa^Upng. 

De  moeilgkheid  bij  het  verklaren  dezer  pericoop  schuilt 
niet  in  de  onduidelijkheid  der  woorden  van  Josephus, 
maar  in  ^t  bepalen  van  hun  waarde  en  waarheid.  Men 
rangschikt  de  zielenleer  der  Essenen  in  den  regel  onder 
het  hellenistisch  bepaalde  Jodendom.  ^)  Het  is  de  vraag 
in  hoeverre  dit  gerechtvaardigd  is.  Hellenistisch  getint 
is  het  bericht  wel:  de  voorstelling  van  de  ziel  in  de 
banden  der  stof  gekluisterd,  daarin  aan  eene  slavernij 
onderworpen,  is  ontegenzeggelijk  Grieksch  gedacht  en 
beschreven.  Dat  daarom  de  beschrevene  zaak  niet 
evengoed  Semiotisch  zou  kunnen  zijn,  is  een  te  haastige 
conclusie.  De  vraag  is  slechts  welken  inhoud  de  grieksch- 
gedachte  voorstelling  van  Josephus  geacht  mag  worden 

1)  A  /.  n  1 10  fltt,  11. 
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weer  te  geven,  't  Gebeel  op  rekening  van  Josepbus  te 
stellen,  is  ten  aanzien  van  de  punten  van  vergeigking, 
welke  deze  zelf  zocht  tusscben  de  Esseenscbe  en  de 
Oriekscbe  voorstellingen,  onaannemelgk :  de  door  Jo- 
sepbus genoemde  overeenkomstige  trekken  indeGriek- 
scbe  mytbologie  wijken  in  bgzonderbeden  nog  al  sterk 
af,  wat  al  te  groote  vrgbeid  van  Josepbus  buitensluit. 
Ter  preciseering  van  den  inboud  der  Esseenscbe 
zielenleer,  wgs  ik  er  allereerst  op,  dat  we  bier  de 
bescbrijving  hebben  van  den  toestand  der  ziel  onmid- 
deiyk  na  den  dood.  Het  is  noodig  bierop  nadruk  te 
leggen,  omdat  men  gemeenlqk  de  Essenen  tot  tegen- 
standers van  de  opstandingsleer  maakt  en  ben  voor 
deze  leer  die  van  de  onsterfel^kbeid  der  ziel  laat  pro- 
pageeren.  Hoe  weinig  beide  leerstellingen  elkander 
uitsluiten,  blykt  bv,  uit  IV  Esra  7  :  32  ^)  waar  beide 
vereenigd  voorkomen,  evenals  dat  in  bet  nader  te 
bespreken  22>^  hoofdstuk  van  Henoch  't  geval  is.  De 
mededeeling  van  Hippolytus^)  hieromtrent,  is  zeker 
niets  dan  exegese  van  Josepbus,  maar  ze  is  ongetwijfeld 

juist:  %QQiOTai  di  naq^  airoTg  xai  b  r^g  èpaariaifog  Xóyog^ 
bfioXoyoOai  /&q  xal  r^r  aigxa  itraarijaéö^ai  nal  ïöio^ai  d^avaxor 
%v  TQÓnop  1j8fj  iJipccTÓg  larip  ^  i/iv^f^  ^  xmQiO^iTaap  v'vv  (f aai 

ilg  %pa  x^H(op  ^^nvwv  xri.  Het  onsterfelijkbeidsgeloof  door 
Josepbus  beschreven  heeft  betrekking  op  den  status 
intermedius,  gedurende  weiken  de  onsterfelgke  ziel  ge- 
scheiden is  van  bet  vergankeigke  lichaam,  maar  dat  de 
Essenen  de  opstanding,  die  natuurlijk  voor  hen  gelijkstaat 
met  eene  bereeniging  van  ziel  en  lichaam,  niet  ver- 
wierpen, kan  worden  opgemaakt  uit  de  uitdrukking  van 
Josepbus:  iü&ufMi  r&g  tffvxag  inpUaap  ég  niXir  nofAiOVfurot. 

De  .slavernij"  der  ziel,  die  in  het  lichaam  geteekend 
is,  moge  platonisch  zyn  in  uitdrukking,  de  zaak  zelve 


1)  NMr  de  T«rt.  tui  Onnkelt  Die  Erde  giebt  wieder,  die  darinneB  rahen;  derStenb 
ieet  loe,  die  darinneB  eekUfen;  die  Kamaern  erttotten  die  Seelen  nirfiek,  die  ibnen 
auTeitnnt  lind. 
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behoeft  volstrekt  met  noodzakelgk  op  helleenschen  in* 
vloed  te  wtjzen.  Door  sti*enge  wetbetrachters  moest 
inderdaad  het  lichaam  met  z\jne  natuurlgke  oorzaken 
van  verontreiniging  als  een  last  gevoeld  worden. 
Dé'renbourg  ^)  haalt  aan  de  plaats:  ,,De  Hemero- 

baptisten  (pmff  ^Saiü)  zeiden:  wij  laken  het  in  u, 
Pharisaeërs,  dat  gij  den  Naam  uitspreekt  in  den  mor- 
gen zonder  eerst  te  baden.  De  Pharisaeêrs  antwoordden : 
Wij  laken  het  in  u,  Hemerobaptisten,  dat  gg  den 
Naam  uitspreekt  met  het  lichaam,  waaraan  onreinheid 
verbonden  is  (HNDIÜ  13  r^r)."  De  beteekenis  dezer 

plaats  blgven  hier  overigens  onbesproken,  voor  ons 
doel  is  't  genoeg,  dat  ze  ten  duidelykste  toont,  dat 
niet  slechts  in  den  Griekschen  gedachtengang  van  de 
kluisters  der  stof,  maar  ook  in  den  Joodschen  gedach- 
tenkring  der  reinheidseischen,  het  lichaam  zelf  tot  een 
last  kon  zijn  als  drager  van  de  onreinheid.  Waar  we 
dus  overigens  in  de  bronnen  geen  reden  hebben  om  b|j 
de  Essenen  het  specifiek  Grieksche  dualisme  te  onder- 
stellen evenmin  als  om  de  levenswgs  der  Essenen  met 
den  term  „ascese",  in  zijn  duaJistische  beteekenis 
te  qualificeeren,  daar  moet  de  opvatting  van  de  on- 
reinheid des  lichaams  als  zoodanig,  noodzakelgk  tot 
correlaat  hebben,  niet  eene  vernietiging  van  de  stof, 
maar  eene  hereeniging  der  ziel  met  een  voor  veront- 
reiniging onvatbaar  lichaam. 

Nadere  bgzonderheden  omtrent  de  wgze,  waarop  de 
Essenen  dit  alles  zich  gedacht  hebben,  zgn  uit  onze 
bronnen  niet  te  verkrggen.  Eene  belangrijke  parallele 
vinden  wij  echter  in  hoofdst.  22  van  Henoch,  ^)  zq 
brengt  wel  geen  nieuwe  gegevens,  maar  bevestigt  toch 
wat  wij  uit  de  mededeeling  van  Josephus  meenden  te 
mogen  opmaken:  „Von  hier  ging  ich  weiter  an  einen 
andern   Ort,  und  er  zeigte  mir  im  Westen  ein  groszes 


1)    {.  c.  p.  170;  de  plaaU  lhs$phiiU  Jmdmm  fln. 

9)    YeriaUog  tui  Beer  b)  Kantiich.  —  Oriekeebe  Text  tui  CUtIm  p.  861  t 
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und  bohes  Gebirge  und  starre  Felsen.  Vier  geraumige 
Platze  befanden  sich  ia  ibm  (dem  Gebirge)  in  die  Tiefe 
und  Breite  sich  erstreckend  und  sehr  glatt;  drei  von 
ibnen  waren  dunkel  und  eines  bell,  und  eine  Wasser- 
quelle  befand  sich  in  seiner  Mitte.  Da  sagte  ich:  ,,Wie 
glatt  sind  diese  Hoblraume,  wie  tief  und  dunkel  filr 
den  Anblick/'  Da  antwortete  mir  Rapbaël,  einer  von 
den  heiligen  Engeln,  der  bei  mir  war,  und  sagte  zu 
mir:  „Diese  hohien  Raume  sind  dazu  bestimmt,  dasz 
sich  zu  ihnen  die  Geisten  der  Seelen  der  Verstorbenen 
versammeln«  Dafür  sind  sie  geschaffen,  damit  sich  bier 
alle  Seelen  der  Menscbenkinder  versammeln.  Diese 
Platze  bat  man  zu  Aufentbaltsorten  flir  sie  gemacht 
bis  zum  Tag  ibres  Gerichts,  bis  zu  einer  gewissen  Frist 
und  festgesetzten  Zeit,  zu  der  das  grosse  Gericht  über 
sie  stattfinden  wird  • . . .  Da  fragte  ich  (den  Engel)  in 
betreff  all  der  Hohhraume  und  sagte :  „Weshalb  ist  einer 
von  den  andem  getrennt?"  Er  antwortete  mir  und 
sagte:  „Diese  drei  (Raume)  sind  gemacht  um  die 
Geister  der  Toten  zu  trennen;  und  so  ist  eine  beson- 
dere  Abteilung  gemacht  für  die  Geisten  der  Gerechten 
WO  eine  helle  Wasserquelle  ist  Ebenso  ist  ein  be- 
sonderer  Raum  für  die  Sünder  geschaffen,  wenn  sie 
sterben  und  in  die  Erde  begraben  werden,  und  ein 
Gericht  bei  ibren  Lebzeiten  über  sie  nicht  eingetroffen 
ist.  Hier  werden  ihre  Geister  für  diese  grosze  Pein 
abgesondert  bei  zum  grossen  Tage  des  Gerichts,  der 
Strafe  und  der  Pein  fÜr  die  bis  in  Ewigkeit  Ver- 
dammten,  und  der  Vergeltung  für  ihre  Geister;  dort 
bindet  er  sie  bis  in  Ewigkeit.  Ebenso  ist  eine  besondere 
Abteilung  fÜr  die  Geister  der  Klagenden,  die  über 
ihren  Untergang  Kunde  geben,  da  sie  in  den  Tagen 
der  Sünden  umgebracbt  wurden.  Diese  Abteilung  ist 
geschaffen  für  die  Geister  der  Menschen  die  nicht  ge- 
recht, sondem  Sünder,  oder  ganz  und  gar  gottlos  und 
Genossen  der  Bösen  waren;  ihre  Geister  werden  am 
Tage  des  Gerichts  nicht  bestraft  werden,  auch  nicht 
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von  hier  mit  auferweckt  werden."  —  De  verwantschap 
is  onmiskenbaar.  Dat  in  de  beschryving  van  de  plaats 
der  vergelding  en  van  het  loon  afwgkingen  zgn  aan 
te  wQzen  is  van  ondergeschikt  belang:  hoofdzaak  en 
belangrijk  is:  dat  hier  eenzelfde  tusscbenperiode  ge- 
leerd wordt  als  we  bg  de  Essenen  moesten  veron- 
derstellen; dat  de  individueele  vergelding  na  den  dood 
waarvan  bQ  Josephus  gesproken  wordt,  evenals  bij 
Henoch  voorloopig  is,  en  dat  op  den  dag  van  het 
gericht  deze  toestand  eerst  voor  een  blijvenden  zal 
plaats  maken.  Ook  bier  maakt  de  dood  scheiding  tus- 
schen  ziel  en  lichaam,  het  lichaam  keert  weder  tot 
het  stof,  1)  de  geest  verblgft  in  zyn  voorloopige  plaats, 
tot  den  tyd  der  wederoprichting.  Belangrgk  is  verder, 
dat  deze  leer  niet  gepaard  gaat  met  eene  verwerping 
der  opstanding  ^).  Zeker  staan  Henoch  en  de  Esse- 
nen in  hunne  leer  niet  gelijk:  het  schgnt,  dat  Henoch 
een  meer  gevorderd  stadium  vertegenwoordigt,  maar 
duideiyk  is  althans  de  wgze,  waarop  mj  de  philosophe- 
men  van  Josephus  in  semietische  eschatologie  hebben 
om  te  zetten. 

Wat  de  prae-existentie  der  ziel  betreft.  Ze  moge 
hoogst  zeldzaam  zgn  in  het  Jodendom,  onbekend  is  zy 
niet  ^)  en  mag  dus  niet  zonder  meer  als  hellenistisch 
worden  gekenschetst. 

(Wordt  vervolgd.) 

D.  Ploou. 


1)    Vgl.  SMfU.  lY  :  180  f. 

9)    Htn^ek  c.  90  :  SS;  «1  :   10;  «3  :  S. 

S)    YgU  Bo Vliet  S.  SSS. 
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2  Thess.  2  :  1—12. 


De  vraag,  of  de  tweede  brief  aan  de  Thessalonicensen 
al  dan  niet  aan  den  apostel  Paulus  moet  worden  toe- 
gekend, is  in  de  laatste  jaren  opnieuw  aan  de  orde 
gesteld.  Tegen  de  echtheid  hebben  zich  o.  a.  uitge- 
sproken P.  W.  Schmiedel,  Handcommentar  zumNeuen 
Testament  von  H.  J.  Holtzmann,  zweiter  Band,  18dl, 
S,  7—11,  26— tó,  C.  Rauch,  Zum  zweiten  ThessaJoni- 
cherbrief,  Zeitschrift  für  wissenschafUiche  Theologie 
von  A.  Hilgenfeld,  4895,  S.  451— 4ö5,  H.  J.  Holtzmann, 
Zum  zweiten  Thessalonicherbrief,  Zeitschrift  für  die 
neutestamentliche  Wissenschaft  von  Dr.  E.  Preuschen, 
1901,  S.  97—108,  Otto  Pfleiderer,  Das  Urchristenthum, 
seine  Schriften  und  Lehren  in  geschichtlichem  Zusam- 
menhang  beschrieben,  Zweite  Auflage,  I.  Band,  1902, 
S.  95 — 101,  Georg  Hollmann,  Die  Unechtheit  des  zweiten 
Thess.  Briefes,  Zeitschr.  für  die  neut.  Wiss.  u.  s.  w., 
1904,  S.  28—38.  Voor  de  echtheid  o.  a.  W.  Bomemann, 
Die  Thessalonicherbriefe,  Kritisch-exegetischer  Com- 
mentar  von  H.  A.  W.  Meyer,  X,  1894,  S.  498  f.,  Th. 
Zahn,  Einleitung  in  das  Neue  Testament,  1, 1900,  S.  161  f., 
174  f.,  A.  Jülicher,  Einleitung  in  das  Neue  Testament, 
1901,  S.  45  f.  en  in  ons  vaderland  Prof.  J.  M.  S.  Baljon, 
Geschiedenis  van  de  Boeken  des  Nieuwen  Verbonds, 
1901,  blz.  36-43. 

Ook  door  ons  is  de  kwestie  onderzocht.  Wy  zijn 
daarbij  tot  een  dubbel  resultaat  gekomen:  l^  dat  de 
twaalf  eerste  verzen   van   het  tweede  hoofdstuk  niet 
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van  de  hand  van  Paulus  zgn,  2^.  dat  de  aanneming 
van  eene  latere  vervaardiging  dezer  pericoop  geenszins 
tot  de  verwerping  der  echtheid  van  den  geheelen  brief 
behoeft  te  leiden.  In  deze  studie  willen  wij  dit  ge- 
voelen nader  toelichten  en  de  noodige  bewgzen  daar- 
voor bijbrengen. 

I. 

Een  groot  en  onzes  inziens  onoverkomelgk  bezwaar 
tegen  de  echtheid  van  2  Thess.  2  :  1 — 12  is  gelegen 
in  de  Eschatologie,  welke  den  inhoud  daarvan  uitmaakt. 
Deze  eschatologie  is  namelyk  geheel  in  str\jd  met  die 
van  den  eersten  brief,  1  Thess.  4  :  13  —  5  :  11. 

In  dën  eersten  verklaart  Paulus,  5  :  1,  het  voor  z^ne 
lezers  onnoodig,  hun  over  de  tijden  en  gelegenheden 
der  parousie  te  schrijven.  Want  niets  dienaangaande 
is  bekend.  Dit  is  hun  reeds  uit  zijne  prediking  ge- 
bleken. Nauwkeurig  weten  zq  immers  (avrol  yag  êc%Qi^&g 
oïdax^  2),  dat  de  dag  des  Heeren  komen  zal  als  een  dief 
in  den  nacht.  Zoo  plotseling,  zoo  onverwacht  zal  hij 
komen.  Geen  voorteekenen  zullen  zgne  komst  aankon- 
digen. Omtrent  het  tgdstip  zyner  verschoning  kan 
men  geen  berekeningen  maken. 

Eene  gansch  andere  voorstelling  vinden  wij  in  den 
tweeden.  Daar  wordt  het  eene  dwaling  genoemd,  te 
meenen,  dat  de  dag  des  Heeren  voor  de  deur  zou 
staan  (Sri  ykTtjKip  ^  ^^qcc  to'v  kvqIov  2 : 2).  Niet  zonder 
verbazing  vraagt  de  auteur  aan  zijne  lezers,  of  zij  zich 
dan  niet  meer  herinneren,  hoe  hy  bg  zijn  verblijf  ten 
hunnent  heeft  gezegd,  dat  aan  de  komst  van  dien  dag 
nog    verschillende    gebeurtenissen   moeten  voorafgaan 

{Ov  (iVfjiMVtuéxt  ixi  ixi  Stv  TTQig  ifiêtg  ravra  ïXfyov  Iffuv;  5). 

Neen,  eerst  moet  de  afval  komen.  Die  afval  zal  zich 
belichamen  in  den   mensch  der  zonde  (ó  &p^Qamog  r^g 

èrofilag  3),  den  ZOOn  des  verderfs  (ó  vlóg  r^gina}Xélag3\ 

den   tegenpartgder  (i  ivrintiiuvog  4),  die  zich  verheft 
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boven  alles,  wat  God  genaamd  wordt  of  voorwerp  van 
godsdienstige  vereering  is,  zoodat  hij  zich  zelfs  nederzet 
in  den  tempel  Gods,  zich  voordoende,  alsof  hg  een  god 
is.  Op  't  oogenblik  is  er  nog  eene  verhinderende  macht 
werkzaam  —  ook  dit  weten  de  lezers  reeds:  tuxl  vvv  ró 
Hctrixov  oïdaTé  6  — ,  die  de  ontwikkeling  van  den  god- 
delooze  tegenhoudt.  Maar  als  die  macht  uit  den  weg 
is  (ó  vuxxiffov  &QTI  —  —  in  fiHSov  yipfjTai  7),  dan  zal  de 
goddelooze  (ó  &yofAog  8)  openbaar  worden  op  ontzettende 
wijze,  totdat  de  Heer  hem  bij  zgne  parousie  zal  ver- 
slinden. 

Men  ziet,  het  verschil  van  voorstelling  op  de  eene 
en  de  andere  plaats  is  groot.  Daar  heet  het:  Van 
tijden  en  gelegenheden  is  niets  bekend.  Hier  wordt 
van  die  tgden  eene  apocalyptische  berekening  gegeven. 
Daar  wordt  gezegd,  dat  de  dag  des  Heeren  komt,  gelijk 
een  dief  in  den  nacht.  Hier  is  het  volstrekt  niet  plot*- 
seling,  dat  die  dag  komt,  daar  eerst  nog  verschillende 
met  name  genoemde  gebeurtenissen  moeten  plaatsgrij- 
pen. Ware  nu  2  Thess.  2  :  1—12  echt,  dan  zou  de 
Apostel  zich  te  Thessalonica  niet  slechts  hebben  uit- 
gesproken in  den  geest  van  1  Thess.  4  :  13  —  5  :  11« 
maar  aldaar  bovendien  eene  geheel  tegenovergestelde 
leer  hebben  verkondigd.  Dit  is  ondenkbaar.  Bygevolg 
heett  Paulus  niet  gezegd,  wat  hem  2  Thess.  2  :  5  (oè 
fAP^fAoviiiiTf  X.T.L)  wordt  toegedicht  en  niet  geschreven, 
wat  in  de  pericoop  2  Thess.  2  :  1—12  te  lezen  staat. 

Dit  is  bovendien  onmogelyk,  omdat  de  Apostel  in 
een  lateren  brief,  den  eersten  aan  de  Corinthiërs,  nog 
beslist  vasthoudt  aan  het  denkbeeld,  dat  de  dag  des 
Heeren  plotseling  en  onverwacht  zal  komen.  Hfdst. 
15  :  51,  52  spreekt  hg  namelgk  de  verwachting  uit, 
dat  de  verandering,  die  hg  by  de  parousie  hoopt  te 
ondergaan,  zal  geschieden  ip  arófAWy  lp  ^mfi  dq>&aXfiou. 
Deze  voorstelling  is  verwant  met  die  van  1  Thess., 
maar  niet  met  die  van  2  Thess.  Wanneer  nu  Paulus 
de  opvatting,  door  hem  voorgestaan  in  1  Thess.,  nog 
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huldigt  in  1  Gor.,  dan  kan  hg  ze  niet  reeds  in  2  Tbess. 
hebben  vaarwel  gezegd.  Derhalve  behoort  2  Thess, 
2  :  1 — 12  niet  thuis  in  den  eschatologischen  gedachten- 
kringt  waarin  hg  zich  na  1  Thess.  en  voor  1  C!or.  moet 
hebben  bewogen. 

Deze  opmerking  maken  wij  ook  met  het  oog  op  de 
hoop,  die  Paulus  in  dit  deel  van  zgn  leven  koesterde, 
om  zelf  nog  de  parousie  te  zullen  beleven.  1  Thess. 
4  :  15,  vgl.  17  is  hg  er  vast  verzekerd  van,  met  dé 
meerderheid  zgner  tijdgenooten  tot  aan  de  komst  des 
Heeren  te  zullen  overblijven  {^i*éig  ol  iwmg  ol  mQihmófAfpoi 
(k  T^^v  TraQovaiap  rob  kvqIov).  Eene  zelfde  verzekerdheid 
spreekt  ons  toe  uit  1  Gor.  15  :  52,  waar  hij  met  ^^r^ 
aXXayfjaóiu&a  zicbzelven  en  zgne  medechristenen  tegen- 
over de  vfitQoiy  die  zullen  opgewekt  worden,  plaatst.  En 
eerst  in  den  ^  brief  aan  de  Gorinthiërs  heeft  hij  die 
hoop  zoo  niet  geheel  dan  toch  byna  opgegeven  blgkens 
het  daar  uitgesproken  verlangen,  om  uit  het  lichaam 
te   scheiden  en  by  den  Heer  thuis  te  zgn  (ludf^fiijaai  lx 

Toif    oéfMcrog    xal    Ivifj^rjaai  ngóg  róp  xvQiov  2  Gor.  5  :  8). 

Nu  vragen  v^:  Kon  de  man,  by  wien  in  1  Gor.  de 
genoemde  hoop  nog  zoo  levendig  was,  in  2  Thess.  eene 
leer  hebben  voorgedragen,  die  deze  verwachting  bui- 
tensloot (daar  immers  volgens  deze  aan  de  parousie 
nog  eene  geheele  reeks  van  gebeurtenissen  zouden 
voorafgaan)?  Het  antwoord  ligt  voor  de  hand.  De 
logische  ontwikkelingsgang  van  Paulus'  eschatologische 
denkbeelden,  zooals  wij  dien  uit  1  Thess.,  1  Gor.  en 
2  Gor.  kennen,  wordt  door  2  Thess.  2 : 1 — 12  gestoord. 
Kan  2  Thess.  2  :  1—12  niet  van  de  hand  des  apos- 
tels z\jn,  w\j  hebben  in  die  pericope  het  werk  te  zien 
van  een  na  Paulus  levenden  schryver,  die  er  zich  aan 
stootte,  dat  de  verwachting  van  eene  spoedige  weder- 
komst van  Ghristus  niet  vervuld  was.  Dit  bracht  hem 
er  toe,  zijne  eigene  beschouwingen  voor  die  des  apos- 
tels in  de  plaats  te  stellen,  ten  einde  zoo  de  laatste 
door  de  eerste  te  verdringen. 
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Om  dat  doel  te  bereikeD  en  te  gelijk  om  niet  openlyk 
als  bestrijder  van  den  apostel  op  te  treden,  deed  b\j 
het  nu  voorkomen,  als  was  er  juist  een  pseudo-Pauli- 
niscbe  brief  (2  :  2  fAijré  3i*  ImaroXijg  dtg  Öi^  ^/Aév)  ver- 
schenen, waarin  de  door  hem  verworpen  opvatting  werd 
gehuldigd.  Daardoor  moest  men  zich  volgens  hem  niet 
in  de  war  laten  brengen.  Het  was  niet  waar,  dat  de 
dag  des  Heeren  voor  de  deur  stond  (2  :  2  Sn  yéartjKév 
ij  fnUqa  TO0  %vQiov)\  eerst  moest  nog  allerlei  gebeuren. 
Maar  wat  de  schrijver  hier  dien  brief  laat  zeggen,  is 
feitelgk  dezelfde  voorstelling,  die  w\j  in  1  Thess.  vin- 
den. Terwgl  hg  dus  schijnbaar  tegen  een  onderge- 
schoven brief  te  velde  trekt,  is  het  in  werkelijkheid 
een  echte  brief  van  Paulus,  waartegen  hij  zgn  aanval 
richt 

Opmerking  verdient  hierbg,  dat  2  :  1 — 12  by  alle 
afwijking  van  de  leer  des  apostels  toch  verscheidene 
echt-Paulinische  woorden  en  uitdrukkingen  bevat.  Zoo 
vinden   wij   ég  Sn,   vs.   2,   hanapai  {lvHnij%ivai)y  vs.  2, 

i^an<4xavy  VS.  3,  hfqyiTtf^ai^  VS.  7,  &vaXi(5iuiVy  VS.  8,  xaraQ/tTpj 

VS.  8,  iifdoxéTvy  VS.  12,  terug  in  de  vier  hoofdbrieven, 
terwijl  Kar'  Iviqynavy  VS,  9,  en  héQ/ua,  VS.  11,  in  de 
brieven  aan  de  Efeziêrs,  de  Philippensen  en  de  Golos- 
sensen  voorkomen  (vgl.  Dr.  T.  F.  Westrik,  De  echtheid 
van  den  tweeden  brief  aan  de  Thessalonicensen  op- 
nieuw onderzocht,  1879,  blz.  75,  76,  ook  aangehaald 
door  Bornemann,  a.  a.  O.  S.  523,  524).  De  auteur 
sloot  zich  dus  in  den  vorm  bij  Paulus  aan.  Blijkbaar 
deed  hg  dit,  om  zoo  zgn  eigen  gevoelen  te  beter  voor 
dat  des  apostels  te  laten  doorgaan  en  het  te  gemakke- 
lijker bij  zyne  lezers  ingang  te  doen  vinden. 

Alvorens  thans  na  te  gaan,  wanneer  2  Thess.  2 : 1 — 12 
moet  zgn  geschreven,  willen  wij  de  aandacht  vestigen  op 
eene  ernstige  poging,  die  in  den  jongsten  tgd  is  aan- 
gewend, om  de  bezwaren  tegen  den  Paulinischen  oor- 
sprong dezer  verzen  uit  den  weg  te  ruimen.  Daartoe 
heeft  men  namelyk   de  zg.  „traditionsgeschichtliche" 
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verklaring  te  hulp  geroepen  van  H.  Gunkel  en  W. 
Bousset,  de  door  hunne  apocalyptische  studiën  wel  be- 
kende Duitsche  geleerden.  Dezen  toch  zijn  van  oordeel, 
dat  tot  recht  verstand  van  vroegere  en  latere  apoca- 
lypsen  de  gewone  zg.  ,,zeitgeschichtliche"  verklaring 
niet  voldoende  is.  Volgens  hen  moet  voor  alles  de  traditie 
op  dit  punt  worden  geraadpleegd.  Welnu,  zoo  heeft  men 
geredeneerd,  die  apocalyptische  overlevering  is  ook  in 
2  Thess.  2  :  1—12  aan  het  woord.  De  mededeelingen, 
die  Paulus  daar  doet  over  den  Antichrist,  vertegen- 
woordigen een  stuk  Joodsche  theologie,  dat  hij  uit  zgn 
verleden  bewaard  heeft,  en  dat  hij  zelf  verwerkte  met 
zijne  Christelijke  levensbeschouwing,  bepaald  met  zijne 
eschatologie  (vgl.  Baljon  t.  a.  p.  blz.  41,  42). 

Ons  komt  het  voor,  dat  de  „traditionsgeschichtliche" 
verklaring  wel  veel  licht  verspreidt  over  de  apocalypse 
van  2  Thess.,  maar  den  PauUnischen  oorsprong  daar- 
van niet  kan  bewgzen.  Wat  toch  wordt  door  Gunkel 
en  Bousset  geleerd?  Raadplegen  wij  de  beide  geschrif- 
ten, die  hier  vooral  in  aanmerking  komen,  dat  van 
den  eerste  getiteld:  „Schöpfung  und  Chaos  in  Urzeit 
und  Endzeit",  Göttingen,  1895,  en  dat  van  den  laatste, 
dat  tot  opschrift  draagt:  „Der  Antichrist  in  derUeber- 
lieferung  des  Judenthums,  des  ueuen  Testaments  und 
der  alten  Kirche'',  in  hetzelfde  jaar  en  op  dezelfde 
plaats  in  het  licht  verschenen. 

In  zgn  „Schöpfung  und  Chaos'^  gaat  Gunkel  ^)  uit 
van  de  Babylonische  kosmogonie  met  hare  mythe  van 
den  strijd  van  Ti&mat  tegen  Marduk  (den  lageren 
en  den  hoogeren  god).  Hij  toont  aan,  hoe  die  mythe 
onder  Israël  heeft  nage werkt,  hoe  haar  invloed  te 
bespeuren  is  in  de  voorstelling  van  den  kamp  van 
een  groot  zeemonster  (Rahab  Jez.  51  :  9  vv.,  Le- 
viathan Jez.  27  :  1,  Behemoth  Job  40  :  19—24,  den 
Tannin  Job  7  :  12,  den  Nachasj  Amos  9  :  2  vv.)  tegen 

1)    W9  gerea  hier  een  kort  OTersieht  nn  het  boek  rtii  Gvekel,  dewOl  tonder  dat  de 
theorie  tm  Bovitet,  waarop  het  voor  out  doel  vooral  aankoat,  moeilQk  ie  begrQpea  ie. 
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God.  De  herinnering  aan  zulk  eene  in  den  voortgd 
gevoerde  woi^teling  is  dan  in  het  Joodsche  volksgeloof 
ten  slotte  in  eene  eschatologische  verwachting  veran- 
derd. Dat  Genesis  1,  ,,die  Schöpfung  in  der  Urzeit!', 
van  Babylonischen  oorsprong  is,  wordt  door  den  schrij- 
ver in  het  eerste,  dat  Openbaring  van  Johannes  12, 
„die  Schöpfung  in  der  Endzeit",  een  zelfden  oorsprong 
heeft,  in  het  tweede  deel  van  zijn  werk  betoogd.  In 
dit  tweede  gedeelte  is  het,  dat  2  Thess.  2  ter  sprake 
komt.  Onder  een  aantal  voorbeelden,  aangevoerd  ten 
betooge,  dat  alle  „zeitgeschichtliche*'  verklaring  der 
Apocalypse  in  't  algemeen  en  van  Apoc.  12  in  't  bij- 
zonder als  mislukt  te  beschouwen  is,  noemt  Gunkel 
ook  2  Thess.  2  :  3  vv.  De  benamingen:  6  &pofAog  en  i 
naxiiwv  maken  op  hem  den  indruk,  staande  uitdruk- 
kingen te  wezen,  die  de  briefschrijver  als  algemeen 
bekend  onderstellen  kon.  Eene  bevestiging  van  zijne 
meening  vindt  hij  in  de  brieven  van  Johannes,  waarin 

op  dezelfde  wijze  over  o  &vTliQi(STog,  6  nXavog  en  ró  nnffficc 
Tow  &vTi%qiinov  wordt  gesproken,  terwijl  hem  bovendien 
de  schildering  van  de  beide  dieren  in  Apoc.  13  met 
die  van  den  £ro/tio^  verwant  toeschgnt.  De  conclusie, 
waartoe  hij  komt,  is  dan  ook  deze:  „Die  RrofAog- 
Erwartung  des  II  Thessalonicherbriefes  ist  nicht  die 
willkürliche  Erfindung  eines  Einzelnen,  sondem  nur  der 
Ausdruck  eines  in  langer  Geschichte  gewordenen  und 
damals  allgemein  verbreiteten  Glaubens",  S.  221. 

Verklaart  Gunkel  de  apocalypse  van  2  Thess.  2  uit 
de  traditie,  zonder  zich  over  het  auteurschap  uit  te 
laten,  de  Paulinische  oorsprong  van  dat  stuk  wordt 
uitdrukkelijk  aangenomen  door  Bousset,  over  wien  wij 
dus  uitvoeriger  moeten  spreken. 

Deze  wil  zijn  werk  over  den  Antichrist  beschouwd 
hebben  als  eene  voortzetting  van  den  arbeid  van  Gun- 
kel, wiens  „traditionsgeschichtliche"*  methode  hij  als  de 
juiste  erkent.  Hij  toont  aan,  hoe  de  leer  van  den  Anti- 
christ zich  in  de  oude  kerk  heeft  ontwikkeld,  en  gaat 
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de  bronnen  daarvan  tot  in  de  Middeleeuwen  na.  Terwijl 
Gunkel  intusscben  bg  zijn  onderzoek  de  Babyloniscbe 
kosmogonie  tot  uitgangspunt  kiest,  wordt  door  Bousset 
een  tegenovergestelde  weg  bewandeld.  Hy  gaat  uit  van 
de  eschatologische  oud-christelijke  traditie,  zooals  de 
kerkvaders  en  latere  schrijvers  hem  die  doen  kennen. 
Die  traditie  vertoont  hem  een  beeld  van  den  Antichrist, 
dat  in  den  loop  der  tyden  telkens  met  dezelfde  trek- 
ken terugkeert.  De  onveranderl^kheid  van  dat  beeld 
wordt  door  hem  afgeleid  uit  het  karakter  van  geheim- 
wetenschap,  dat  de  leer  van  den  Antichrist  droeg,  eene 
geheimwetenschap,  die  dikwijls  mondeling  werd  voort- 
geplant en  als  een  heilige  schat  van  het  eene  op 
het  andere  geslacht  overging.  Dan  stelt  Bousset  de 
vraag:  Hoe  kwamen  de  kerkelgke  schrijvers  aan  die 
wetenschap?  en  tracht  in  z\jn  antwoord  te  betoogen, 
dat  reeds  in  het  Nieuwe  Testament  eene  zelfde  traditie 
van  den  Antichrist  te  vinden  is.  Ëindelgk  komt  hg  tot 
de  slotsom:  Die  traditie  is  niets  anders  dan  eene  ver- 
menschelijking  der  mythe  van  den  daemonischen  draak, 
die  bij  de  schepping  met  den  Almachtige  gestreden 
had  en  van  wien  men  aan  het  eind  der  dagen  een 
laatsten  opstand  verwachtte. 

Ziedaar  in  't  algemeen  den  gedachtengang  van  Bous- 
set Treden  wij  thans  in  nadere  bijzonderheden,  ten 
einde  ons  in  staat  te  stellen  tot  eene  juiste  beoordeeling 
van  zyne  opvatting  in  zake  2  Thess.  2  :  3—12. 

Welk  is  het  beeld,  dat  de  oud-christelijke  traditie 
van  den  Antichrist  te  zien  geeft?  Van  lrenaeus(±  200) 
af  komt  hij  voor  als  een  Joodsche  Pseudo-Messias 
(Iren.  Adv.  haer.  V,  25,  Hippolytus,  AnóÖH^ig  mQi  rai> 
èmxQiinov^  6,  Victorinus,  Gomm.  in  Apoc).  Hij  zal 
verschenen  na  het  verval  van  het  Romeinsche  r^k,  de 
macht,  die  alsnog  die  verschoning  tegenhoudt,  (Iren. 
Adv.  haer.  V,  26,  Hipp.  AnóÖH^ig  25  en  54,  Tertullianus, 
Apologeticus  32,  De  resurrectione  camis  24).  Na  zijn 
optreden   zal   hij   zich   nederzetten  in  den  tempel  te 
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Jeruzalem  (Iren.  Adv.  haer.  V,  .30,  Hipp.  inódéi^ig  52, 
Pseudo-Ephraem  7).  Dit  zijn  de  trekken  van  bet  beefd 
van  den  Antichrist,  welke  voor  2  Thess.  2  het  meeste 
belang  hebben,  en  waarby  wij  ons  dus  hier  kunnen 
bepalen. 

Wanneer  nu,  zoo  redeneert  Bousset,  dit  beeld  door 
de  nawerking  der  Openbaring  van  Johannes  was  ont- 
staan, zou  het  er  geheel  anders  uitzien.  Want  daar  is 
de  antigoddelijke  macht  bet  Romeinsche  rgk  en  zijn 
keizer.  Bij  de  aangehaalde  kerkvaders  en  apocalyptici 
daarentegen  komt  die  macht  uit  het  Joodsche  volk  zelf 
voort  en  wordt  zij  juist  door  het  Romeinsche  gezag 
tegengehouden.  Neen,  zegt  hij,  die  eenparige  traditie 
der  oude  kerk  is  slechts  te  verklaren  uit  het  reeds 
lang  bestaan  van  eene  eschatologische  verwachting,  die 
geen  staatkundig,  maar  een  geestelijk  karakter  droeg. 
Die  verwachting  vindt  hij  dan  uitgesproken  op  drie 
plaatsen  van  het  Nieuwe  Testament:  Matth.  24,  Apoc 
44  en  2  Thess.  2.  Tó  fidiXvyfux  rfjg  iQrnAéanog  van  Matth. 
24  verklaart  hij  namelgk  van  den  Antichrist,  die  zich 
nederzet  in  den  tempel  te  Jeruzalem,  in  Apoc.  44  ziet 

hij  in  het  (^tjQiov  ró  Apa^aXvop  Ik  r'rjg  i^vaaov^  dat  volgens 

hem  te  Jeruzalem  optreedt,  eveneens  een  Joodschen 
Antichrist,  terwijl  2  Thess.  2  hem  alle  trekken  aan  de 
hand  geeft  van  het  beeld,  dat  hij  in  eene  latere  oud- 
heid van  den  Antichrist  geteekend  vond.  Bovendien 
interpreteert  hij  de  beide  laatste  verzen  (44,  42)  der 
laatstgenoemde  apocalypse:   wxl  8iii  roOro  ni/AnH  avroTg 

(:=  ToTg  êcnoXXvfiivoig)  ó  ^iög  IvéQ/êiap  nXétvfjg  tig  tó  niarédaai 
airovg  rc3  tpé'óSHy  *iva  nqid'&aip  &napTtg  ol  fi^  ni<fTévaapTig. 
Tfj  iXtj^Ha  tcXXèi  ëidoxi^aapTig  rij  &di%l(jt  in  dien  zin,  dat 
aan  de  ongeloovige  Joden  de  valsche  Messias  zou  wor- 
den gezonden  tot  straf  daarvoor,  dat  zg  den  waren 
verworpen   hadden   (Vgl.  vs.  40  toi^  ètnoXlvinipotgy  dp& 

&p  rrip  dyinrjv  rrjg  aktjf^ilag  oin  lÖi^apro  tig  tó  am&ijpai 
aifToég). 

Tot  zoover  Bousset.    Wat  zullen  vrij   nu  tot  zgne 
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beweriDgea  zeggen?  Dit,  dat  hQ  door  het  raadplegen 
der  traditie  kostbare  bgdragen  beeft  geleverd  voor  eene 
juiste  uitlegging  van  2  Thess.  2  :  3  vv.,  maar  dat  hg 
het  recht  mist  om  van  de  zoozeer  bestreden  echtheid 
van  2  Thess.  2  :  3  vv.  als  een  axioma  uit  te  gaan  en 
de  apocalypse  dier  plaats  aan  te  halen  als  een  bewys 
voor  zijne  stelling,  dat  de  latere  traditie  van  den  Anti- 
christ reeds  in  Paulus'  tijd  zou  bekend  zgn  geweest 
(a.  a.  O.  S.  13,  81,  84,  107). 

Vooral  om  drieerlei  overweging  moeten  wij  ons  tegen 
dit  gevoelen  verklaren: 

l""  Van  een  Joodschen  Antichrist,  wiens  komst  door 
het  Romeinsche  r^k  wordt  tegengehouden,  en  die  zich 
na  zgn  optreden  in  den  tempel  te  Jeruzalem  zal  neder- 
zetten, is  nergens  elders  in  het  Nieuwe  Testament 
sprake  i).  De  iucrixw  van  2  Thess.  2  is  een  hapax-lego- 
menon,  terwgl  de  beide  Nieuw-Testamentische  plaatsen, 
waarin  B.  een  steun  voor  zgne  meening  zoekt,  by  na- 
dere beschouwing  geheel  komen  te  vervallen.  Immers 
moet  Tó  pSiXv/fMc  Ttjg  l(njfuoatoi>g  van  Matth.  24  :  15  niet 
verklaard  worden  van  den  Antichrist,  maar  van  de 
verwoesting  van  Jeruzalem  door  Romeinsche  legers 
(vgl.  Baljon,  Commentaar  op  het  Evangelie  van  Mattheiïs, 
1900,  blz.  341).  £n  wat  het  duistere  11»  hoofdstuk  der 
Openbaring  betreft,  bestaat  er  veel  meer  waarschyn- 
Igkheid,  dat  bg  het  dier,  dat  uit  den  afgrond  opkomt, 
aan  eene  anti-Joodsche  dan  aan  eene  Joodsche  macht 
te  denken  is. 

2^  Als  er  in  Paulus'  tyd  werkelgk  zulk  eene  traditie 
van  den  Antichrist  bestaan  had,  als  B.  onderstelt,  hoe 
vreemd  dan,  dat  zij  daarna  geheel  verdwynt,  om  eerst 


I)  Joh.  S  :  48  wordt  eeavoadif  gesiiitpaeUi  op  do  TonehQniBf  rta  een  PModo-MoMiu 
lOBder  moer.  lUtth.  M  :  U  (Mare.  IS  :  89)  ii  eloehU  epralce  tm  het  neerrottdice 
tffévdóXQtöTOl»  Ib  de  brioToa  tui  Joh«ABee  wordt  èa  m  iptij^QlifTOl  èa  tu  O 
CCyrlj^QiüTOg  geweg  fenaekt  De  avtenr  aiet  aamemk  in  dooetiaehe  dwaalleeraara  i|Ber 
dagen  de  roorboden  Taa  den  Aatiehriit,  die  koBMB  ion.  Over  het  karakter  vaa  desea  laatate 
laat  h|  lidi  ereawel  aiet  aader  ait. 

néol,  SiuiUm  1906.  J  7 
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een  honderd,  honderd  vyAig  jaar  later  weer  te  voor- 
schijn te  komen!  Dit  is  in  strijd  met  het  karakter 
van  continuïteit  en  stabiliteit,  dat  eene  tmditie  hebben 
moet 

Daarenboven  kunnen  geen  uitspraken  in  zake  den 
Antichrist  van  schrijvers  uit  de  2,^  de  3«  en  latere 
eenwen  bewezen,  dat  Paulus,  die  zooveel  vroeger  leefde, 
eene  zelfde  opvatting  heeft  gekoesterd.  Om  dat  waar- 
schgniyk  te  maken,  moet  men  eensluidende  uitspraken 
van  tgdgenooten  des  Apostels  aanvoeren,  en  deze  z\jn 
het  juist,  die  ontbreken. 

3^  Wat  w\j  van  de  gemeente  te  Thessalonica  en  haar 
stichter  weten,  verbiedt  ons  aan  te  nemen,  dat  Paulus 
tot  zulke  lezers  eene  apocalypse  als  die  van  2  Thess. 
2  :  3—12  zou  hebben  gericht 

De  gemeente  van  Thessalonica  was  pas  door  den 
Apostel  gesticht  en  bestond  voomamelqk  uit  Heiden- 
christenen. Wat  hadden  die  nieuw-bekeerden  voor  belang 
b\j  zulk  eene  uitvoerige  beschrgving  van  een  Joodschen 
Antichrist?  Waartoe  kon  hun,  die  juist  door  hunne 
Heidensche  medeburgers  zoo  werden  verdrukt,  1  Thess. 
2  :  14,  de  mededeeling  dienen,  dat  den  Joden  tot  straf 
voor  hun  ongeloof  een  valsche  Messias  zou  worden 
toegezonden? 

Die  hoofdzakeiyk  Heidenchristelijke  gemeente  bestond 
meest  uit  eenvoudige  lieden,  kramers  en  handwerks- 
lieden, 1  Thess.  4  :  6,  11.  Zou  in  zulk  een  kring  van 
oudsher  eene  geheimleer  inheemsch  z\jn  geweest,  als 
B.  aanneemt,  en  Paulus  zich  in  zgne  prediking  bij  zulk 
eene  geheimleer  hebben  aangesloten?  Zoo  niet,  hoe 
groot  gevaar  had  hij  dan  geloopen,  om  te  worden  mis- 
verstaan! Tenzij  men  met  B.  (S.  13)  mocht  willen  aan- 
nemen, dat  de  Apostel  zich  met  opzet  duister  zou 
hebben  uitgedrukt! 

Paulus  was  een  vrijmoedig,  stoutmoedig  man.  Men 
herinnere  zich  zijne  leuze  Rom.  1  :  16.  Lag  het  in  z\jn 
aard  zich  zoo  geheimzinnig  uit  te  spreken,  als  in  2  Thess. 
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2  met  betrekking  tot  den  Hvo^g  en  den  xar^on^  wordt 
gedaan? 

Paulus  was  een  man  des  geloofs.  Oeloofszaak  was 
ook  zgne  verwachting  aangaande  de  parousie.  Zou  hij 
nu  die  verwachting  afhankelijk  hebben  gesteld  van 
allerlei  staatkundige  berekeningen,  bv.  van  langer  of 
korter  duur  van  het  Romeinsche  rijk? 

Paulus  stelde  zich  blijkens  1  Thess.  de  komst  van 
den  dag  des  Heeren  voor  als  die  van  een  dief  in  den 
nacht,  en  hoopte  zelf  nog  dien  dag  te  beleven:  Zou 
hg  nu  in  2  Thess.  gezinspeeld  hebben  op  eene  leer, 
volgens  welke  het  Romeinsche  rijk  op  het  eind  der 
wereld  in  10  koninkrijken  zou  vervallen  (Iren.  V,  26), 
de  Antichrist  in  den  aanvang  van  zijn  optreden  van 
de  10  laatste  koningen  van  het  Romeinsche  rijk,  3,  de 
koningen  van  Egypte,  Libyê  en  Ethiopië,  overwinnen 
(Iren.  V,  26,  Hipp.  51)  en  na  die  overwinning  zich 
nederzetten  in  den  tempel  te  Jeruzalem  (Iren.  V,  30, 
Hipp.  52)?  Sterker  nog,  zou  h\j  zelf  zoo  te  Thessalonica 
hebben  gepredikt? 

Wij  behoeven  geen  verdere  vragen  van  dien  aard  te 
stellen.  Ondenkbaar  is  het,  dat  Paulus  zich  tegenover 
de  Tbessalonicensen  zou  hebben  uitgelaten  in  den  geest 
eener  traditie,  als  wij  in  dien  vorm  eerst  sinds  de 
kerkvaders  aantreffen. 

Met  het  bovenstaande  is  bewezen,  dat  de  toepassing 
der  „traditionsgeschichtliche"  verklaring  niet  tot  de 
erkenning  van  de  echtheid  van  2  Thess.  2  :  1—12  kan 
leiden.  Wie  met  Bousset  de  apocalypse  dier  pericoop 
in  het  kader  der  latere  traditie  wil  plaatsen,  kan  niet 
te  gel\|k  het  pleidooi  voor  de  echtheid  voeren.  Want 
eo  ipso  heeft  men  dan  den  Paulinischen  oorsprong  op- 
gegeven. 

Wacht  ons  thans  de  beantwoording  der  vraag,  wan- 
neer de  pericoop  is  geschreven,  w\i  kunnen  niet  mede- 
gaan met  hen,  die  haar  kort  na  den  dood  van  keizer 
Nero  vervaardigd  achten.    Deze   bewering  toch  staat 

Digitized  by  VjOOQIC 


264 

in  verband  met  het  vermoeden,  als  zou  de  verwachting 
van  een  wederkeerenden  Nero,  waarop  in  de  Openbaring 
van  Johannes  wordt  gezinspeeld  (13  :  3,  14;  17  :  8), 
ook  in  2  Thess.  2  uitgedrukt  wezen.  Men  houdt  het 
er  dan  voor,  dat  de  brief  (en  dus  ook  onze  pericoop) 
is  opgesteld  onder  den  invloed  van  het  een  t\|d  lang 
loopend  gerucht,  dat  de  keizer  niet  werkelijk  dood  was 
en  weldra  weder  op  het  wereldtooneel  verschenen  zou 
(Zie  Schmiedel  a.  a.  O.,  vgl.  ook  Holtzmann  a.  a.  O.). 
De  voorstanders  dezer  tydsbepaling  echter  kunnen  tot 
staving  van  hun  gevoelen  wel  wijzen  op  allerlei  punten 
van  overeenkomst  tusschen  2  Thess.  2  aan  de  eene  en 
Openb.  13  en  17  aan  de  andere  zijde,  maar  blijven  in 
gebreke  aan  te  toonen,  dat  de  hoofdzaak,  waarop  alles 
aankomt,  het  denkbeeld  van  een  Nero  redivivus  ook 
in  2  Thess.  2  te  vinden  is.  Immers,  dat  2  Thess.  2  :  9 
gesproken  wordt  van  de  nagovala  van  den  &pofiog  en 
Openb.  17  :  8  van  die  van  het  beest  (Nero)  bewQst 
niets.  Op  de  laatstgenoemde  plaats  toch,  waar  wij  van 
het  beest  lezen:  ^v  xa*  ovx  étntv  nal  naQiarai,  bl\jkt  uit 
het  verband,  dat  dit  nagiarat,  dat  op  zich  zelf  natuurlijk 
alleen  beduidt:  „zal  komen",  den  zin  heeft  van:  „zal 
wederkomen'',  daar  het  in  het  begin  van  het  vers  van 
hetzelfde  dier  heet:  ^y  mcI  ov%  ^otip,  nal  iiiXXn dva^lvtiv 
ix  r'rig  a^thaov.  Op  de  eerstgenoemde  plaats  daaren- 
tegen is  de  naQovaia  van  den  &voiiog  eenvoudig  diens 
verschijning,  niet  diens  wederverschijning.  Is  de  luxrix^op 
uit  den  weg,  dan  wordt  hij  openbaar  (d7ToxaXvq>9i^aéTai)^ 
maar  vóór  die  openbaring  bestond  hij  nog  niet. 

Derhalve  is  in  2  Thess.  2  noch  van  een  wederkeeren- 
den &yofAog  noch  van  een  wederkeerenden  Nero  sprake, 
en  vervallen  de  gevolgtrekkingen,  die  men  voor  de 
tijdsbepaling  uit  die  bewering  heeft  afgeleid. 

Een  beter  weg,  om  tot  eene  juiste  dateering  van 
2  Thess.  2  :  1 — 12  te  komen,  wordt  door  ons  bewandeld, 
als  w\j  uitgaan  van  het  beeld,  dat  in  de  apocalypse 
(vv.  3—^12)  dier  pericoop  van  den  Antichrist  geteekend 
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wordt  Die  apocalypse  vertoont  ons,  gelyk  wij  zagen, 
niet  een  Romeinschen  Antichrist,  gelijk  de  Openbaring 
van  Jobannes,  maar  een  Joodscben,  wiens  komst  juist 
door  bet  Romeinscbe  rijk  wordt  tegengebouden,  en  die 
zicb  na  zgn  optreden  zal  nederzetten  in  den  tempel  te 
Jeruzalem.  Hoe  de  teekening  van  zulk  een  beeld  niet 
aan  een  man  als  Paulus  kan  worden  toegeschreven, 
bleek  ons  reeds.  Evenmin  past  bet  in  den  kring,  waarin 
de  Openbaring  van  Jobannes  is  ontstaan.  Het  beboort 
nergens  elders  tbuis  dan  in  de  latere  cbristelgke  tradi- 
tie, die  wij  boven  leerden  kennen.  Nu  zijn  er  twee 
apocalypsen,  die  veel  overeenkomst  met  2  Tbess.  2 : 3—12 
vertoonen,  die  van  de  Didacbe  i)  (XVI,  3—8)  en  die 
van  Hippolytus  in  z\jn  geschrift  dnódn^ig  ikqï  rot) 
dvTiiQUsTov.  Is  van  deze  de  eerste  ouder,  de  tweede 
jonger  dan  2  Tbess.  2  :  3 — 12,  dan  bebben  w\j  voor  de 
tijdsbepaling  van  laatstgenoemde  apocalypse  den  ter- 
minus a  quo  en  den  terminus  ad  quem  gevonden,  en 
komt  zij  ongezocht  bare  plaats  in  bet  midden  van  beide 
in  te  nemen.  Deze  apocalypse  is  dan  hetzij  door  den 
apocalypticus  zelven,  hetzg  door  een  lateren  redactor 
in  den  echten  (2«n)  brief  aan  de  Tbessalonicensen  op- 
genomen en  door  de  verzen  1  en  2  met  het  vooraf- 
gaande verbonden. 

Komt  het  by  deze  redeneering  vooral  aan  op  karakter 
en  verwantschap  der  drie  apocalypsen,  tot  staving  van 
ons  gevoelen  daaromtrent  diene  bet  volgende: 

De  apocalypse  der  Didacbe  (XVI,  3 — 8)  beweegt  zicb 
reeds  in  dezelfde  Iqn,  die  in  2  Tbess.  2  en  in  Hippo- 
lytus' geschrift  verder  wordt  doorgetrokken.    De  anti- 


1)  Hei  belang  taü  de  Didaehe  roor  de  geeohiedenie  der  ChriitelQke  epoealyptiek  it  door 
Boniaet  ToorbQgeiieii.  H|j  aoemt  hier  niet  eenmaal,  en  laat  de  traditie  der  onde  kerk  in 
aake  den  Antiehrist  beginnen  met  Irenaena,  van  wien  nieta  andera  bekend  aQn  dan  ezege- 
Üaebe  Terklaringen  ran  apocalypeen  (Daniël,  Openb.  van  Joh.,  3  Tbeaa.  9),  numr  geen 
eigenlek  gesegde  apoealypeen  telve.  O^jniet  IQkt  ona  ook  tQne  bewering  (S.  7S)»  *li  >on  er 
nit  de  geaohriften  van  ApoetoUaehe  Taders  en  apologeten  nieta  omtrent  de  ontwikkeling  der 
eaebatologie  te  leeren  aQn.  Plaataen  ala  Bamabaa  18,  3;  16,  6,  Jnatinna  Hartyr,  Dialogoa 
e.  110,  t.  116,  e.  88,bew|)sen  dnidelQk,  hoe  het  ook  bQ  hen  niet  aan  eachatologiache 
nitapraken  ontbreekt. 
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Joodscbe  geest  toch,  die  elders  in  de  Didache  voor- 
komt —  de  Joden  heeten  VIII,  1, 2  kortweg  huichelaars 
en  er  wordt  voor  gewaarschuwd,  om  op  dezelfde  dagen 
als  zy  te  vasten  —  spreekt  zich  ook  in  de  apocalypse 
uit.  Dit  blijkt  duidelijk  b\j  eene  vergelijking  met 
Matth.  24,  waaraan  zg  ontleend  is.  Wordt  in  Mattheüs 
eenvoudig  gesproken  van  tpévdóxQKnoi  en  ^évlhmQOiprjTm 
(vs.  24),  de  werkzaamheid  van  zulke  verleiders  bereikt 
in  de  Didache  (XVI,  4)  het  toppunt  in  de  verschijning 
van  een  xoafAonhkrog  of  wereldbedrieger.  En  hoe  zal 
deze  zich  voordoen?  Als  een  zoon  Gods,  Ag  vlóg  {^ioo  4, 
die  als  valsche  Messias  teekenen  en  wonderen  doet. 
Blqkbaar  heeft  de  schrijver  van  Didache  XVI,  S-^S  de 
bron,  die  hij  voor  zich  had  (Matth.  24),  zoo  gewijzigd, 
dat  ze  z\jn  eigen  gevoelen  teruggaf,  en  was  het  z\jne 
bedoeling  te  kennen  te  geven,  dat  bepaald  uit  het 
Joodsche  volk  een  noafwnXikpog  in  de  laatste  dagen  zou 
opstaan. 

Is  het  beeld  van  den  goddelooze  in  2  Thess.  2  meer 
ontwikkeld  dan  dat  van  de  Didache,  een  zelfde  geest 
spreekt  zich  in  de  teekening  daarvan  uit.  Helder  valt 
dit  in  't  oog  bij  een  blik  op  de  wijze,  waarop  ook  deze 
apocalypse  ontstaan  is.  Want  evenmin  als  die  van  de 
IHdache  is  zy  oorspronkelgk.  Evenzeer  sluit  zy  zich 
bij  eene  andere  aan.  De  apocalypticus,  die  2  Thess. 
2  :  3—12  ontwierp,  had  Daniël  H  :  36,  37  en  verwante 
plaatsen  (7  :  25,  8  :  23 — ^25,  9  :  27)  voor  zich  liggen, 
maar  kon  h\j  er  veel  uit  overnemen,  i)  hij  moest  er 
ook  veel  in  veranderen,  zou  het  bruikbaar  worden  voor 
het  doet  door  hem  beoogd.    Daarom  verving  hy  den 


1)    Zoo  herinnert  3  Tlieie.  9  :  4  sterk  aan  Dan.  11  :  86,  87    xal    noiljdél    iUXTa 

vi  ^iXtjfia  airod  6  ^aaiXevg  tuci  naQOQyio^Oirai  xal  ^ipto&i^atTai 
Ini  nipra  ^ibv,  xa«  Inï  rbp  ^ébp  tcüv  ^écöy  ^H^aïXa,  hxXi^CHf 
%aï  éiodfo^aizai  ftog  &p  avvTéXétf&fj  ^  iQ/fj'  élg  otirróp  yaq 
avrriXéia  yivtraif  xal  Inï  roifg  ^ioig  r&v  narigfoy  oi  fifi 
ngopofj^. 
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buitenlaDdscheD  koning  van  het  boek  Daniël  door  een 
valseben  Messias,  die  een  werktuig  des  Satans  zou  zgn 
en  zich  tot  bereiking  zijner  oogmerken  niet  van  ge- 
weld maar  van  leugen  en  bedrog  zou  bedienen.  Had 
die  vreemde  vorst  in  het  heiligdom  een  ontzettenden 
gruwel  {pii'kvyfia  rw  l^fAtoanop,  —  ^fapusfêiraWf  —  t^^ 
lQflgMiiai€(H!,    Hebr.   DöUto  pjJÏ^,  Dan.  9  :  27,  11  :  31, 

12  :  11)  opgericht  i),  hg  zou  de  maat  van  zgn  over- 
moed vol  meten  door  in  den  tempel  plaats  te  nemen 
en  zich  daar  goddelgke  eer  te  laten  bewgzen.  Wel 
was  er  nog  eene  macht,  die  zgne  verschoning  tegen- 
hield —  het  Romeinsche  rijk  — ,  maar  als  die  uit  den 
weg  was,  dan  zou  hij  onbeteugeld  woeden.  En  hg  zou 
een  geesel  Gods  wezen  voor  het  ougeloovige  Israël,  dat 
den  waren  Messias  had  verworpen  en  zich  nu  tot  straf 
daarvoor  een  valschen  zag  toegezonden. 

Moet  de  apocalypse  van  2  Thess.  2  jonger  zgn  dan 
die  der  Didache  om  de  meerdere  uitvoerigheid,  waar- 
mede daarin  het  beeld  van  den  Joodschen  Antichrist 
geteekend  wordt,  nog  jonger  is  de  derde  apocalypse, 
straks  door  ons  genoemd,  die  van  Hippolytus  in  zgn 
werk  inóitt^tg  néQï  rai^  &PTixQi<frov.  Immers  wat  2  Thess. 
2  alleen  wordt  aangeduid,  is  daar  in  bgzonderheden 
uitgewerkt.  Zoo  lezen  wij  bij  Hippolytus,  dat,  gelgk 
de  Heiland  in  de  besngdenis  ter  wereld  kwam,  de 
Antichrist  op  dezelfde  wgze  zal  komen  (Gap.  6),  dat 
hg  geboren  zal  worden  uit  den  stam  van  Dan  (Gap. 
15),  dat  hg  in  den  aanvang  van  zgn  optreden  van  de 
10  laatste  koningen  van  het  Romeinsche  rgk,  3,  de 
koningen  van  Egypte,  Libyê  en  Ethiopië,  zal  over- 
winnen (Gap.  51 ),  en  na  die  overwinning  zich  neder- 
zetten in  den  tempel  te  Jeruzalem  (Gap.  52).  Wij 
behoeven   niets  meer  aan  te  halen.    Het  is  duidelgk, 


1)    Bodo«ld  il  bet  ZentHataar,  dat  door  Antioehw  EpipkanM  op  bet  bnadoffenHttr  vofd 
opgericht,  1  Mmc.  1  :  14,  6  i  7. 
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dat  deze  apocalypse  de  laatste  plaats  in  het  drietal 
inneemt. 

Nemen  w\j  nu  in  aanmerking,  dat  de  Didache  (vol- 
gens Harnack)  geschreven  is  tusschen  120  en  165  en 
Hippolytus  in  het  begin  der  derde  eeuw  presbyter  was 
te  Rome,  dan  moeten  wg  de  vervaardiging  van  onze 
apocalypse  tusschen  den  aanvang  der  2«  en  dien  der 
3^  eeuw  stellen. 

Nog  ééne  opmerking,  en  wg  kunnen  het  eerste  deel 
onzer  studie  besluiten.  Uit  de  vergelijking  van  onze 
apocalypse  met  die  van  Daniël,  in  verband  beschouwd 
met  het  ontstaan  van  Didache  XYI,  3—8  uit  Matth.  24, 
blqkt  zonneklaar,  dat  de  apocalypticus  van  2  Thess.  2 
de  bepaalde  bedoeUng  had  een  Joodschen  Antichrist  te 
teekenen.  ^) 

H|j  sloot  zich  dus  niet  maar  eenvoudig  bg  eene  reeds 
bestaande  overlevering  aan,  maar  maakte  geheel  zelf- 
standig van  haar  gebruik,  ze  wijzigend,  waar  ze  met 
zgn  inzicht  niet  strookte.  Deze  zijne  handelwijze  laat 
zich  gemakkelgk  uit  de  geschiedenis  verklaren.  Na  de 
verwoesting  van  Jeruzalem  toch  werd  in  Christelijke 
kringen  steeds  meer  het  besef  levendig,  dat  de  laatste 
vgand,  die  zich  vóór  de  parousie  tegen  den  Aller- 
hoogste verheffen  zou,  uit  het  Joodsche  volk  zou  voort- 
komen, uit  dat  volk,  dat  zijne  roeping  had  vergeten 
en  waarover  reeds  aanvankelgk  het  oordeel  des  Heeren 
gekomen  was.  Dat  besef  nu  sprak  ook  bij  den  schrgver 
van  2  Thess.  2  :  3—12. 

Het  verleden  was  hem  een  spiegel  der  toekomst. 
Vandaar  het  anti-Joodsche  karakter,  dat  zgne  apocalypse 
kenmerkt  Voorts  ligt  het  voor  de  hand,  dat  die  ver- 
wachting van  een  Joodschen  Antichrist  nog  algemeener 
en  krachtiger  werd,  toen  in  den  persoon  van  Bar-cochba 
werkelgk  een  Pseudo-Messias  verscheen,  en  niet  on- 


1)  Heen  hD  met  behulp  Ten  het  boek  Daiill  een  Joodiehea  Antichrift  geteekead,  dat 
leUide  boek  pi  den  epoealyptieiu  Tin  Openb.  v.  Joh.  13  ea  18  (rgi.  17)  de  klewea  aan  de 
haad,  om  een  Bomeinaehea  Antiehriat  te  aehilderea. 
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mogelqk  is  het,  ^  dat  de  gebeurtenissen  van  132—134 
voor  onzen  apocaiypticns  de  naaste  aanleiding  zijn 
geweest  om  de  pen  op  te  vatten. 

Te  minder  onmogelqk  is  dit,  omdat  die  Pseudo- 
Messias  niet  alleen  tegen  de  Heidenen  maar  ook  tegen 
de  Christenen  optrad  en  de  laatsten  zelfs  eene  hevige 
vervolging  van  hem  te  verduren  hadden  (Just  Mart, 
Apologia  I,  31).  Hoe  natuurlgk  zou  het  in  dit  geval 
geweest  zijn,  dat  onze  schrgver  in  de  Romeinsche 
staatsmacht  een  bolwerk  (vgl.  rd  xaW^oy)  tegen  een 
Joodscben  irnxiifurog  zagl  Intusschen,  al  heeft  onze 
gissing  wat  haar  aanbeveelt,  meer  dan  een  vermoeden 
kunnen  wij  niet  uitspreken,  daar  de  gevoelens  omtrent 
het  tgdstip  van  de  vervaardiging  der  Didache  zoozeer 
uit  elkander  loopen  en  de  tijdsbepaling  van  2  Thess. 
2  :  3 — 12  van  die  der  Didache  afhankelgk  is.  Oesteld 
toch,  dat  de  Didache  reeds  vervaardigd  was  in  120, 
dan  zou  de  apocalypse  van  2  Thess.  2  reeds  in  130 
geschreven  kunnen  zijn,  en  daarmede  natuurlgk  de  tgd 
van  Bar-cochba  komen  te  vervallen. 


H 


De  na-Paulinische  oorsprong  van  2  Thess.  2  :  1—12 
behoeft  geenszins  tot  de  verwerping  der  echtheid  van 
den  geheelen  brief  te  leiden.  Wat  boven  reeds  door 
ons  ondersteld  werd,  willen  wij  thans  bewezen,  namelijk 
dat  de  brief  in  zgne  hoofdbestanddeelen  echt  is,  en  de 
geïncrimineerde  pericoop  slechts  als  eene  interpolatie 
te  beschouwen. 


1)  WQ  wEge»  deie  glMiiif,  omdat  obsm  insient  da  .sdtgetehiditUeke"  verkUriBg  eren 
toed  Ndea  tm  b«ftUB  heeft  tla  de  .traditiontgeiehiehtUelie".  Meeetel  wm  er  eeae  bepMüde 
MBleidhif  Toor  bet  optiedea  tm  eea  epoetlyptkw  en  eeae  b|toBdere  oomtk,  waerom 
t^ae  «foealypee  Jniet  de  trekkea  rertooiide,  die  iQ  droef.  Dvide^jk  UQkt  dit  (bebelTe  uit 
DuiiO,  de  Openberiag  tu  Johumee,  de  apoeelypee  tu  Bu«ek,  die  raa  CoaMiodiaBvi) 
ook  «it  de  apoealypae,  waarmede  bet  ródr  eeaige  Jaren  ontdekte  .Teetamentnm  Demini 
noetri  Jera  ChriatT  een  aanTang  neemt.  Y^.  onie  atndie  daarorer  in  bet  .Nederlandaeb 
▲rdiief  voor  Kerfcfe«:biedenia",  1904,  deel  in,  bis.  M-98,  SS-87. 
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Om  dit  te  bewgzen,  dienen  vdj  intusschm  ook  in 
't  licht  te  stellen,  dat  de  brief  een  welsluitend  en  vel- 
verstaanbaar  geheel  bl\jft  uitmaken,  wanneer  2  :  i«^12 
geschrapt  is.  Men  is  toch  zoo  gewoon,  om  het  zwaarte^ 
punt  van  den  geheelen  brief  in  die  pericoop  te  zoeken, 
dat  de  bedenking  kan  worden  geopperd :  Heeft  hg  zon- 
der deze  niet  alle  reden  van  bestaan  verloren?  In 
't  vervolg  zal,  naar  wg  hopen,  blijken,  dat  dit  niet  het 
geval  is,  en  dat,  zoo  duidelijk  de  bedoeling  is  van  den 
(nu  van  2  :  1 — ^12  losgemaakten)  brief,  wanneer  wij 
dien  door  Paulus  geschreven  achten,  zoo  onbegrijpeiyk 
ze  wordt,  als  wij  dien  aan  den  auteur  van  depericope 
toekennen. 

Laat  ons  de  proef  hiervan  nemen,  door  een  blik 
op  den  inhoud  te  slaan.  Verklaren  w^  dien  voor  ons 
uit  het  onderstelde  feit,  dat  Paulus  de  schrijver  is, 
om  daarnevens  te  onderzoeken,  of  zoo  ook  door  den 
anonymus  van  2  :  1—12  geschreven  had  kunnen 
worden* 

Had  de  Apostel  de  gemeente  van  Thessalonica  ge- 
sticht, hij  bleef  haar  met  de  warmste  belangstelling 
gadeslaan  en  over  haar  welstand  waken.  Te  Athene 
zond  h\j  Timotheüs  af  om  haar  in  het  geloof  te  be- 
vestigen. Te  Corinthe  aangekomen,  schreef  hg  haar 
weldra  (51/52)  een  brief  (1  Thess.),  waarin  hg  haar 
alles  op  het  harte  bond,  wat  de  liefde  hem  ingaf.  De 
terugkeer  van  Timotheüs,  die  gedeeltelgk  zeer  gunstige, 
gedeeltelijk  zorgwekkende  tijding  overbracht,  gaf  hem 
daartoe  aanleiding.  Sinds  verliepen  eenige  maanden, 
en  weder  ontving  de  Apostel  aangaande  zgne  geliefde 
Thessalonicensen  bericht  (2  Thess.  3  :  11),  door  wien 
weten  wij  niet.  Hg  vernam,  dat  de  vervolgingen,  waar- 
aan zg  vroeger  (1  Thess.  1  :  6,  2  :  14,  3  :  3)  bloot- 
stonden, nog  in  hevigheid  waren  toegenomen  (2  Thess. 
1  :  4),  maar  gelukkig!  de  gemeente  daaronder  groote 
standvastigheid  betoonde  (2  Thess.  1  :  3,  4).  Verergerd 
was  intusschen  ook  het  wangedrag  van  sommigen,  die, 
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denkende,  dat  het  einde  nabij  was,  hunne  beroeps- 
plichten verwaarloosden.  Zgne  vermaningen  op  dat 
punt  (1  Thess.  4  :  11,  12)  hadden  niet  gebaat  Hunne 
traagheid  was  tot  een  ongeregelden  wandel,  een  niêü^ 
doen,  een  zich  bemoeien  met  eens  anders  zaken  ge- 
klommen (2  Thess.  3  :  11). 

Wat  wonder,  dat  Paulus  door  het  vemomene  ge- 
drongen wordt,  om  nog  eens  zich  in  een  brief  tot  de 
gemeente  te  richten?  Andermaal  schrijft  hij  haar  dus, 
thans  met  het  bepaalde  doel,  de  vervolgden  in  hun 
druk  te  vertroosten  en  tevens  aan  de  voortwoekerende 
dweepzucht  paal  en  perk  te  stellen. 

Wat  het  eerste  betreft,  dankt  de  Apostel  Ood  voor 
den  Christenzin  der  Thessalonicensen,  wier  geloof,  liefde 
en  standvastigheid  met  het  klimmen  der  vervolgingen 
nog  is  toegenomen,  zoodat  h\j  er  zelfs  b\j  andere  ge- 
meenten op  roemen  kan  (2  Thess.  1  :  3,  4).  Daarna 
bemoedigt  hij  zijne  lezers  door  hen  te  wgzen  op  het 
naderend  oordeel,  dat  den  verdrukkers  verdrukking, 
maar  den  verdrukten  (waaronder  de  Apostel  ook  zich 
zelven  rekent,  &piaip  fud"  i^/mDt,  vs  7)  bevry  ding  brengen 
zal,  wanneer  de  Heer  Jezus  uit  den  hemel  zal  geopen- 
baard worden  met  de  engelen  zijner  kracht,  om  de 
ongehoorzamen  te  straffen  en  in  zgne  heiligen  verheer- 
Igkt  te  worden  (vs  5—10).  Paulus'  voortdurende  bede 
is,  dat  de  z\jnen  die  verheerlijking  deelachtig  worden 
en  God  hen  tot  dat  heil  mag  vormen  (vs  11,  12).  Zie* 
daar  het  eerste  hoofdstuk  van  onzen  2^^  brief.  Zonder 
het  met  zoovele  woorden  te  zeggen,  onderstelt  de  schrg- 
ver  toch  kennelgk,  dat  de  parousie  nabg  is,  en  hij  en 
zijne  lezers  die  zullen  beleven  (&peaip  (uff"  ^fiOp  vs  7). 
S^t  is  juist  de  vertroosting,  die  hij  hun  brengt.  Niet 
altgd  zal  hun  Igden  duren.  Spoedig  is  de  dag  des 
Heeren  daar.  En  dan  wacht  hen  bevrijding,  jal  ver- 
heerlqking,  maar  hunne  verdrukkers  straf. 

Men  bemerkt:  dit  hoofdstuk  heeft  een  uitnemenden 
zin, .  als  wg   het  door  Paulus  geschreven  achten.    Het 
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past  geheel  voor  den  auteur  van  den  1«^  brief,  die  het 
op  handen  zijn  der  parousie  eveneens  eene  vertroostende 
gedachte  vindt  (4  :  18).  In  hoe  groote  moeilijkheden 
komen  w\j  daarentegen,  wanneer  wij  het  den  anonymus 
van  2  :  1—12  in  de  pen  geven.  Deze  toch  was  van 
oordeel,  dat  de  parousie  eerst  later  zou  komen,  en  had 
het  bepaalde  doel  de  opvatting  van  Paulus  door  eene 
tegenovergestelde  voorstelling  te  verdringen.  Gesteld 
nu  eens,  de  geheele  brief  was  van  z\jne  hand,  dan  zou 
hg,  de  man,  die  zulk  eene  vaste  overtuiging  had  op 
dit  punt,  voor  wien  het  nog  niet  komen  van  de  parousie 
zulk  eene  levensvraag  was,  die  bedoeling  zeker  aan- 
stonds hebben  uitgesproken.  In  plaats  ilaarvan  vinden 
wij  in  het  geheele  eerste  hoofdstuk  van  zulk  eene  be- 
doeling geen  spoor.  Van  polemiek  tegen  Paulus  is  geen 
sprake.  De  auteur  spreekt  zich  in  een  zelfden  geest 
uit  als  de  man,  dien  hij  krachtig  had  moeten  bestre- 
den, en  eerst  in  een  tweede  hoofdstuk  komt  het  nieuwe 
denkbeeld  te  berde,  ^at  onmiddellijk  op  den  voorgrond 
had  moeten  treden,  indien  de  schrijver  van  Hfdst.  1 
met  dien  van  2  :  1 — 12  identiek  was.  Bijgevolg  kan 
Hfdst.  1  van  niemand  anders  dan  van  Paulus  zgn.  Hoe 
ondenkbaar  is  het  daarenboven,  dat  de  anonymus  in 
Hfdst.  1  verdrukte  Christenen  zou  hebben  willen  troosten 
met  het  vooruitzicht  van  eene  parousie,  die  niemand 
hunner  zou  beleven,  daar  naar  zgne  meening  nog  ver- 
schillende gebeurtenissen  —  de  komst  van  den  afval, 
de  wegneming  van  den  narixioy,  de  openbaring  van  den 
&v&(KKmog  Tijg  êepofilag,  het  plaats  nemen  van  dezen  in 
den  tempel  —  moesten  voorafgaan! 

Een  voornaam  punt  voor  den  auteur  van  2  Thess. 
is  behalve  de  vertroosting  der  vervolgden  ook  het 
tegengaan  van  de  in  de  gemeente  bestaande  dweep- 
zucht. Breedvoeriger  handelt  hy  daarover  dan  in  den 
vorigen  brief  was  geschied.  Hij  herinnert  aan  het 
woord,  door  hem  te  Thessalonica  gesproken:  Wie  niet 
werkt,  zal  ook  niet  eten,  aan  het  voorbeeld,  daar  door 
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hem  gegeven,  ofschoon  hg  ais  apostel  het  recht  had 
gehad  zich  aan  den  arbeidsplicht  te  onttrekken.  Maar 
noch  het  een  noch  het  ander  had  gebaat.  Werd  dus 
nu  nog  niet  naar  hem  geluisterd,  dan  moest  men  tot 
krachtiger  maatregelen  overgaan  en  op  de  ongehoor- 
zamen  eene  welverdiende  straf  worden  toegepast. 

Met  betrekking  tot  dit  gedeelte  van  den  brief  (3 : 6—i5) 
kunnen  w\j  dezelfde  opmerking  maken,  als  straks  door 
ons  gemaakt  werd  ten  opzichte  van  Hfdst.  1.  De  in- 
houd is  zóó  als  zich  van  Paulus  laat  verwachten.  Waar- 
uit toch  was  de  verwaarloozing  van  den  arbeid  te 
Thessalonica  ontstaan?  Uit  het  denkbeeld,  dat  de  par- 
ousie  nabij  was.  Maar  ziet!  dit  denkbeeld  blqft  hier 
evenzeer  onbestreden  als  bij  de  waarschuwing  tegen 
lediggang  in  den  eersten  brief  (4  :  11,  12).  Zou  een 
man  als  de  anonymus  van  2  Thess.  2  :  1 — ^12  dit  ver- 
zuimd kunnen  hebben,  indien  hy  de  schrijver  ware? 
Maar  in  dat  geval  zou  hij  juist  het  krachtigste  wapen 
ter  bestrijding  der  dweepzucht  ter  zijde  hebben  gelaten ! 
Dit  kan  niet  zijn,  en  dus  heeft  3  :  6— 15  niet  hem  maar 
Paulus  tot  auteur. 

Laat  het  ontstaan  van  2  Thess.  zich  geheel  buiten 
2  :  1 — ^12  om  verklaren,  en  blijkt  de  brief  op  zoo  car- 
dinale  punten  als  de  vertroosting  der  vervolgden  in 
het  eerste  hoofdstuk  en  de  bestrijding  der  dwepers  in 
het  derde  den  geest  van  1  Thess.  te  vertoonen  en  niet 
die  van  genoemde  pericoop,  dan  mogen  w\j  conclu- 
deeren,  dat  deze  niets  anders  is  dan  eene  interpolatie 
van  den  overigens  echten  brief. 

De  steller  van  2  :  1 — 12  had  den  echten  brief  van 
Paulus  voor  zich  liggen  en  nam  nu  z\jne  eigene  be- 
schouwingen omtrent  de  parousie  daarin  op.  Veran- 
deringen werden  door  hem  niet  in  den  vreemden  brief 
aangebracht.  Interpoleeren  deed  hg,  meer  niet.  Een 
nader  bewijs  hiervan  hebben  wg  in  het  feit,  dat  2 : 1—12 
den  samenhang  van  onzen  tegenwoordigen  brief  ver- 
stoort.   Want  2  :  2  is  in  tegenspraak  met  het  eerste 
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hoofdstuk,  terwijl  de  verzen  12  en  13  van  het  tweede 
niet  aan  eikander  sluiten. 

In  overeenstemming  met  1  Thess.  vernemen  wij  na- 
melgk  in  2  Thess.  1,  dat  de  nadering  van  den  dag  des 
Heeren  voor  de  geloovigen  eene  oorzaak  is  van  blijd- 
schap. In  het  tweede  hoofdstuk  daarentegen  is  het 
voor  de  deur  staan  van  dien  dag  iets,  dat  vrees  aan- 
jaagt (fifjSi  (^QOii(f(^at  2  :  2).  Dit  behoort  niet  thuis  in 
den  gedachtengang  van  den  schryver  van  het  eerste. 
Want  in  dat  hoofdstuk  worden  geen  Joden  of  Heidenen 
toegesproken,  en  evenmin  zij,  die  aan  de  naQidwsig  van 
den  Apostel  ongehoorzaam  zgn  (3  :  6),  maar  de  ge- 
Joovige  gemeente,  die  voor  hare  standvastigheid  in  den 
druk  bij  de  parousie  haar  loon  ontvangen  zal.  Voor 
menschen,  die  alles  van  de  parousie  hebben  te  ver- 
wachten, kan  de  nadering  daarvan  nooit  eene  oorzaak 
van  vreeze  zgn. 

Heft  de  voorstelling  van  de  parousie  in  Hfdst.  2  die 
van  het  eerste  op,  het  13^  vers  van  het  tweede  klinkt 
vreemd,  als  men  het  uit  het  onmiddellgk  voorafgaande 
verklaren  wil.  Daar  is  namelijk  gesproken  van  de 
iinokhbi/Livoi  (vs  10),  aan  wie  tot  straf  voor  hun  ongeloof 
eene  werking  der  verleiding  wordt  toegezonden  (vs  11, 

12).     Dan    volgt:    ^Hiulg    8i    dqulXofUP   iixaQOfTéÏp  T^  ^^ 

nApTOTi  néQl  éfiélhf  jc.r .1.  Maar  dit  ^(léig,  waarmede  Paulus, 
Silvanus  en  Timotheus  bedoeld  zyn,  past  niet  aan  het 
hoofd  van  den  zin,  daar  tegenover  de  inoXXiifupoi  slechts 
de  geloovige  lezers  van  den  brief  kunnen  staan  en  men 
dus  deze  woordschikking  zou  verwachten:  Hé^l  ^/aOp 
Sè  iifêllofuv  éixaQiatéÏp  rdi  ^é&  nAvron  x.rj.  De  zaak 
wordt  eerst  recht  duidelgk,  wanneer  men  dit  vers  met 
vers  12  van  het  eerste  hoofdstuk  verbindt.  De  gedach- 
tengang van  den  apostel  is  dan  deze:  Hfdst  1,  vs  11, 
12  verklaart  hij  voortdurend  voor  de  Thessalonicensen 
te  bidden,  opdat  Christus  in  hen  verheerlqkt  worde  en 
Ood  hen  tot  die  zaligheid  opleide.  Goede  hope  koestert 
hij,  dat  dit  zal  geschieden  en  de  zgnen  aan  de  voor- 
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waarde  zullen  voldoen,  waaronder  alleen  dat  heil  ver-, 
worven  kan  worden.  Derhalve  herhaalt  hij  de  dank- 
betuiging aan  God,  in  den  aanhef  van  zgn  schreven 
(1  :  3  vv.)  uitgesproken,  en  hQ  grondt  zgne  dankbaar^ 
heid  op  het  feit,  dat  Gk>d  de  Thessaloniceusen  van  den 
aanvang  af  heeft  uitverkoren  en  door  zgne  evangelie- 
prediking  geroepen,  om  de  genoemde  heerlijkheid  deel- 
achtig te  worden  (2  :  13,  14).  Zoo  opgevat  is  de  con- 
structie van  2  :  13  ongedwongen,  omdat  de  ^i^ig  blijken 
te  staan  tegenover  de  vfuTg,  van  wie  in  vs.  11  en  12 
van  het  vorige  hoofdstuk  was  gesproken. 

Ten  slotte  nog  een  woord  over  bezwaren,  die  men 
tegen  2  Thess.  heeft  ingebracht  Dat  vele  daarvan  bij 
onze  beschouwingswijze  van  den  brief  vervallen,  springt 
in  het  oog.  Vooreerst  toch  is  met  het  ter  zgde  stellen 
van  2  :  1—12  het  groote  struikelblok  uit  den  weg  ge- 
ruimd, dat  men  in  die  pericope  zag.  Maar  bovendien 
verdwgnen  dan  die  bedenkingen,  welke  in  verband  met 
die  verzen  tegen  .andere  plaatsen  zijn  geopperd. 

Zoo  heeft  men  (Weizsacker)  3  :  17,  waar  wij  lezen: 
„'O  ianaafAÓg  rfj  l/ifl  %éiQl  IlavXoVf  8  hfvip  oijiAéTop  Iv  nAaji 
hnoToXfi'  o{lTa>^  yQiq>io'\  een  valschen  stempel  genoemd, 
op  den  nagemaakten  brief  gedrukt,  om  dien  het  ka- 
rstkter  van  echtheid  te  geven.  Want  in  dat  vers  zou 
gezinspeeld  zijn  op  den  ondergeschoven  brief,  waarvan 
in  2  :  2  wordt  gesproken.  Maar  behoort  2  :  1 — ^12  niet 
tot  den  tekst,  dan  kan  van  zulk  eene  zinspeling  geen 
sprake  wezen.  Het  oSrcog  yQiqm  is  dan  eene  eenvoudige 
mededeeling  van  den  apostel  aan  de  Thessalonicensen, 
die  nu  voor  de  tweede  maal  z\jn  eigenhandigen  groet 
ontvingen,  dat  het  steeds  z\jne  gewoonte  was  om  zoo 
een  brief  te  besluiten.  Verder  heeft  men,  uitgaande 
van  de  onderstelling,  dat  Hfdst.  1  eene  inleiding  zou 
bevatten  op  2  :  1 — 12  in  de  verzen  5—10  „AnnHherung 
an  die  Apokalyptik''  (Schmiedel),  zelfs  „apokaljptischen 
Farbenauftrag*'  (Holizmann)  meenen  te  vinden.  Maar 
zoodra  men  die  verzen  van  2  :  1—12  losmaakt  en  ge- 
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heel  op  zich  zelf  beschouwt,  blgkt  van  zulk  een  apo- 
calyptisch karakter  niets  1 1) 

Met  de  bestrijding  van  2  Thess.  heeft  het  zich  op 
deze  wijze  toegedragen:  Om  2  :  1 — i2  twijfelde  men 
al  dadelgk  aan  de  echtheid.  In  het  denkbeeld,  dat  met 
deze  pericoop  die  echtheid  stond  of  viel,  ging  men  nu 
in  andere  gedeelten  naar  versterking  van  dien  twgfel 
zoeken.  Zoo  werden  eindelijk  overal  steenen  des  aan- 
stoots ontdekt  Maar  vele  daarvan  zou  men  zeker  niet 
vermoed  hebben,  wanneer  men  niet  om  2 : 1—12  reeds 
van  stonde  aan  den  brief  met  een  argwanend  oog  had 
bezien. 

Daar  ons  deze  methode  verkeerd  toescheen,  hebben 
wg  bij  ons  onderzoek  een  anderen  weg  ingeslagen  en 
de  beide  deelen  van  den  brief  zorgvuldig  uit  elkander 
gehouden.  Daardoor  is  ons  gebleken,  dat  de  brief  oor- 
spronkelijk niets  met  2  :  1 — 12  had  te  maken  en  die 
oorspronkelijke  brief  wel  den  geest  van  1  Thess.,  maar 
niet  dien  van  dat  later  ingevoegde  stuk  vertoont,  zoodat 
er  geen  enkele  reden  bestaat  hém  aan  den  apostel 
Paulus  te  ontzeggen.  Wat  Bomemann  (a.a.0.  S.  481, 
482)  verklaart  van  den  geheelen  brief,  durven  wg  te 
verzekeren  van  het  gedeelte,  dat  wg  als  echt  leerden 
kennen :  „Der  positivo  Inhait  des  2.  Thbres  bietet  keine 
Schwierigkeiten  und  Bedenken ;  er  entspricht  durchaus 
den  gegebenen  Verh&ltnissen  und  der  Persönlichkeit 
des  Paulus.'' 


1)    Aaden  beiwiim  Tiadt  Men   weerlegd  b|  Bt^oa,  GeieUedeait  tbs  de  hotkm  dee 
Nieawea  Yerboade,  bk.  4S,  48. 

Grevenbicht^  Juni  1904.  G.  F.  M.  Desleman. 
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Oerhahd  Taaks.  Alttesiafnentliche 
Chronologie.  Mit  einer  Beilage:  Tabel- 
len. Uelzen  1904.  lm  Selbstverlage  des 
Verfassers  (117  S.) 

De  Oudtestamentische  chronologie  is  een  onderwerp, 
waarvan  de  behandeling  meer  dan  gewone  scherpzin- 
nigheid en  volharding  vereischt.  Enkele  vaste  punten 
mogen  er  zgn,  ook  hier  en  daar  een  spoor  van  eenig 
plan  of  bedoeling  zqn  blootgelegd,  over  het  geheel  lijkt 
het  alles  zoo  dooreen  verward,  dat  het  noodelooze  moeite 
is  om  de  menigte  van  knoopen  te  willen  loswringen. 
De  heer  Taaks  heeft  zich  hierdoor  echter  niet  laten 
terugschrikken;  misschien  trok  hem  juist  de  bizondere 
moeilijkheid  bg  zijn  eigenaardigen  aanleg  wel  te  meer 
aan.  Want  het  moet  gezegd  worden,  met  ware  virtuo- 
siteit weet  hij  de  bezwaren  te  overwinnen.  Niets  kan 
hem  stuiten  in  zijn  loop.  De  meest  ingewikkelde,  in 
den  zin  van  verborgen  liggende,  systemen  legt  hij  bloot 
en  komt  z\jn  vondst  al  met  het  een  of  ander  niet  uit, 
dat  is  voor  hem  niets;  in  een  oogwenk  weet  hij  het 
u  zoo  voor  te  rekenen,  dat  ge  ten  slotte  geen  enkele 
oneffenheid  meer  bespeurt. 

Merkwaardig  is  de  w\jze,  waarop  hij  te  werk  gaat. 
Eerst  houdt  hij  u  de  overgeleverde  getallen  voor  oogen, 
dan  wqst  hij  op  de  fouten,  dissonanten,  gapingen,  res- 
ten enz.  Maar  dan  is  hij  ook  gereed.  Fluks  gaat  h\j 
het  een  of  ander  onderstellen :  als  die  cgfers  eens  van 

Tktoi.  SMIH  1906,  18 
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plaats  verwisselen,  als  men  ze  zoo  eens  groepeert,  bier 
wat  aftrekt,  ginds  wat  bijvoegt,  wel  dan  zijn  er  de 
meest  verrassende  uitkomsten,  tendentieuse  becijferin- 
gen, zinr\jke  periodenbepalingen  —  en  intusscben  houdt 
h\j  u  een  paar  door  hem  uit  hun  scbuilhoek  getrokken 
„Schelmen"  voor,  de  makers  van  deze  grappen,  nadat 
bij  hen,  als  ik  het  zeggen  mag,  heeft  uitgekleed  tot 
op  hun  laatste  kleediugstuk.  In  die  armzalige  plunje 
maken  wij  kennis  met  den  man  van  de  Priesterschrift, 
een  eersten  en  tweeden  Deuteronomist  en  hun  satel- 
lieten. Intusscben  juist  bier  moet  ik  mij  in  mijn  lof 
gaan  beperken,  integendeel  protest  aanteekenen.  Dit 
geldt  den  lucbtigen,  gekscherenden  toon,  dien  de  heer 
Taaks  zich  bier  en  daar  veroorlooft,  bepaaldelijk  tegen- 
over de  door  hem  ontdekte  bewerkers  der  chronologie. 
Het  is  al  erg  genoeg  als  hij  hen  nu  eens  „Falscher" 
dan  weer  „Schelmen"  scheldt,  erger  wordt  bet  als  wg 
op  S.  107  een  uitdrukking  vinden  als  deze:  „Aber  der 
Alte  Jacob  bat  von  jeber  den  Schelm  im  Nacken  ge- 
habt",  waar  bij  uit  Jakobs  eigen  woorden  Gen.  47 : 7  w. 
wil  aantoonen,  dat  hier  een  onjuist  cijfer  met  bepaalde 
tendens  is  aangebracht. 

Deze  voorstelling  van  de  bewerkers  der  O.Tsche  chro- 
nologie als  van  een  soort  letterkundige  gauwdieven  — 
T.  spreekt  eens  van  „eine  Marotte  eines  Priesters*^ 
S.  96  — ,  wier  lust  bet  is  argelooze  lezers  beet  te  ne- 
men (S.  72)  en  die  dan  weer  zoo  listig  te  werk  gaan 
dat  zij  een  denkenden  lezer  juist  bun  geheim  willen 
laten  ontdekken  (S  44,  104),  ja  die  soms  bun  eigen 
verzonnen  systeem  ,4n  de  lucht  willen  laten  springen" 
(S.  107),  deze  voorstelling  acht  ik  stuitend  en  een  be- 
wQs,  hoever  van  den  schry  ver  verwijderd  is  de  gedachte 
aan  den  aard  der  Schriften,  waartoe  ook  zijn  onder- 
werp behoort.  Waarlijk  de  beer  T.  heeft  bet  aan  zich- 
zelf te  w^ten,  wanneer  onder  de  bestudeering  van  zijn 
werk  somtijds  de  vraag  opkomt:  ernst  of  kortswijl 7 
en  het  wel  eens  moeilijk  is  aan  bet  eerste  tegelooven. 

Digitized  by  VjOOQIC 


279 

Of  schijnt  't  ni^t,  of  hg  —  om  zijn  eigen  woorden  te 
gebruiken  —  „den  Leser  mit  der  Nase  daraufstösst", 
wanneer  hij  in  een  geval  dat  2  jaren  ontbreken  aan 
het  door  hem  gevonden  systeem  verklaart,  dat  dit  ver- 
schil ,,bei  etwas  spitsfindiger  Auslegung"  (!)  wel  met  de 
andere  gegevens  is  overeen  te  brengen?  Wat  ook  te 
zeggen  van  een  oordeel  als  dit  over  den  eigenlijken 
zin  van  den  oorspronkelijken  Priestercodex  (S.  103): 
,,Sie  hatte  den  Zweck  dem  Volke  über  das  von  den 
,,Deuteronomisten"  mit  ihm  (het  oorspronkelijk  getallen- 
systeem)  getriebene  grausame  Spielaufeinefeine  Weise 
die  Augen  zu  öfiFnen",  terwijl  hij  in  een  noot  hieraan 
toevoegt:  „damit  revozieren  und  deprezieren  wir  das 
an  anderem  Orte  von  uns  über  die  Priesterschrift  aus- 
gesprochene  Urteil?'*  Doet  zoo  iets  niet  aan  een  andere 
dan  aan  een  serieuse  bedoeling  denken? 

Merkwaardig  zijn  ook  de  vondsten,  waarmede  T.  ons 
door  zijn  chronologische  speculaties  verrast !  Niet  slechts 
wijzigt  hij  de  regeeringsjaren  der  Koningen  —  dit  is 
te  verwachten  —  neen,  maar  vrijmoedig  schrapt  hij 
zoowel  Jojachin  als  Joahaz  uit  hun  ry;  Samaria's  val 
moet  niet  langer  gesteld  worden  tijdens  de  regeering 
van  Hiskia,  maar  onder  die  van  Achaz,  en  het  wonder- 
verhaal van  Hiskia's  genezing  is  juist  daartoe  gemaakt 
om  Hiskia's  regeering  met  10  jaar  te  verlengen,  al 
heeft  deze  chronoloog  —  echt  iets  voor  zoo'n  „Schalk"  — 
zich  daarbij  ten  slotte  misschien  nog  verrekend!  De 
terugkeer  der  Joden  uit  Babel  dagteekent  niet  van  536 
door  een  edict  van  Cyrus,  maar  van  521  door  een 
bevel  van  DariuS.  Van  Salomo  zegt  hij,  dat  deze  vorst 
voor  den  schrijver  van  Koningen  „nur  der  wegen  des 
Tempelbaues  zum  Heiligen  gemachten  David  ist"  (S. 
77).  Het  bontst  maakt  hij  het  by  Ezechiël.  De  auteur 
van  dit  boek,  zoo  leeraart  T.,  is  niet  dezelfde  als  de 
profeet,  omdat  in  li  v.  in  den  1«»  in  v.  s  v.  in  den  3«n 
persoon  van  dezen  gesproken  wordt,  zonder  zich  te 
bekommeren  om  de  voor  het  grijpen  liggende  en  door 
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allen  aangenomen  verklaring,  dat  v.  1  van  andere  hand 
is.  Vooral  op  de  tijdsbepaling  in  deze  profetieën  grondt 
T.  sdjjn  berekening,  dat  de  terugkeer  eerst  in  521  heeft 
plaats  gehad.  Evenzoo  wordt  het  fingeeren  van  Joahaz 
en  Jojachin  den  auteur  van  dit  boek  ten  laste  gelegd. 
Hieruit  leidt  T.  dan  nog  af  dat  dit  boek  niet  dadelijk 
is  gepubliceerd,  maar  later  „gevonden"  evenals  de 
Deuteronomische  wet! 

Een  kort  overzicht  nog  van  de  door  T.  ontdekte 
systemen ! 

Hij  vangt  aan  met  de  chronologie  der  Koningen. 
Zooals  bekend  is  zijn  hierin  de  regeeringsjaren  op 
tweeërlei  wijzen  aangeduid:  door  synchronismen  (de 
aanvang  der  regeering  van  een  vorst  in  het  eene  rgk 
wordt  opgegeven  als  in  zeker  regeeringsjaar  van  een 
vorst  in  het  andere  r\jk)  en  jaarsommen.  Deze  verschil- 
len onderling  soms  aanmerkelijk,  terwijl  ook  de  jaar- 
sommen niet  uitkomen.  Zoo  is  sinds  de  scheuring  tot 
den  gelijktijdigen  moord  op  Abazia  van  Juda  en  Joram 
van  Israël  naar  Judeesche  berekening  95,  naar  Israëlie- 
tische  98  jaar  verloopen,  terwijl  tot  den  val  van  Samaria 
de  getallen  260  en  241  zijn.  En  de  synchronismen  geven 
bv.  bij  antedateering  40,  bij  postdateering  42  jaar  voor 
Amazia,  aan  wien  evenwel  slechts  29  worden  toegekend 
enz.  Hoe  zgn  deze  verschillen  te  verklaren  ?  Wellhausen 
onderstelde  dat  de  synchronist  door  wijziging  in  de 
synchronismen  de  verschillen  in  de  jaarsommen  wilde 
wegnemen.  Rühl  was  van  meening,  dat  de  synchronist 
van  de  jaarsommen  telkens  1  jaar  afgetrokken  had, 
omdat  in  de  jaarsommen  zoowel  kroon-  als  sterfjaar  van 
een  koning  telkens  waren  medegeteld.  T.  bestrijdt  beide 
verklaringen  op  goeden  grond  en  wil  ook  niet  meegaan 
met  liöv,  die  aan  een  aantal  synchronisten,  welke  ieder 
een  eigen  wgze  van  dateeren  volgden,  de  bestaande 
verwarring  toeschreef.  Nu  is  door  Krey  en  anderen 
gewezen  op  een  aantal  bizonderheden,  waardoor  de 
overgeleverde  cgfers  het  karakter  kregen  van  te  moeten 
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dienen  töt  een  getallenspel.  Hg  nam  daarbij  1  Kon.  6 
tot  uitgangspunt,  waar  bericht  wordt  dat  Salomo's 
tempelbouw  juist  480  jaar  na  den  uittocht  uit  Egypte 
een  aanvang  had  genomen.  T.  zoekt  in  dezelfde  richting. 
Hg  vindt  echter  veel  meer  en  meent,  dat  hier  meer- 
dere lezingen  zijn  te  vinden.  Het  zou  mg  te  ver  voeren 
hem  op  den  voet  te  volgen.  Ik  deel  daarom  alleen  mede 
zgn  resultaat.  De  oorspronkelijke  schrgver  van  Koningen, 
een  man  van  Deuteronomischen  geest,  berekende  de  pe- 
riode van  het  bestaan  van  het  rgk  Israël  op  240  jaar.  Dit 
was  juist  de  helft  van  den  tgd,  die  sinds  het  begin  van 
den  bouw  van  den  1«^  tempel  tot  de  inwijding  van  den 
^^  tempel  verloopen  was,  dus  van  480  jaar.  Oorspron- 
kelgk  echter  had  hg  voor  de  1«  periode  228  jaar,  die 
hg  kunstmatig  op  240  jaar  bracht,  waarbg  de  12  ko- 
ningen, die  voor  Israël  opgegeven  werden,  ieder  20  jaar 
voor  hun  regeering  kregen.  Een  tweede  „Deuterono- 
mist''  ging  weer  aan  het  wgzigen.  Hg  toch  rekende 
van  den  tgd  van  de  scheuring  tot  de  verwoesting  van 
Jeruzalem  400  jaar  en  met  David  en  Salomo  mede,  voor 
den  tgd  der  regeering  van  het  Davidische  koningshuis 
480  jaar.  De  kroniekschrgver  voegde  nog  20  jaar  in  en 
kvram  zoo  voor  het  einde  der  480  jarige  periode  (na 
de  scheuring)  tot  den  door  hem  gefingeerden  terugkeer 
onder  Cyrus  in  586.  Ik  mag  hierbij  niet  nalaten  er  op 
te  wgzen  hoezeer  T.  in  strgd  komt  met  de  feiten.  Hij 
meent  toch  zgn  bewering,  dat  de  Deuteronomist  oor- 
spronkelgk  voor  den  tgd  van  de  scheuring  tot  den  va 
van  Samaria  228  jaar  vond,  te  kunnen  bevirgzen  met 
2  Kon.  15s7— 81  en  15i7— n.  In  eerstgenoemde  plaats  wordt 
de  wegvoering  vermeld  van  een  groot  deel  van  het 
volk  van  Israël  naar  Assyriê  onder  Pekach,  in  de 
tweede  de  schatting,  die  de  Assyrische  koning  Pul 
aan  Menahem  oplegde.  Wat  maakt  T.  hiervan?  Bij 
de  berekening  van  den  Deuteronomist  (240  jaar  voor 
den  tijd  van  de  scheuring  tot  den  val  van  Sama- 
ria)  valt    de  wegvoering  onder  Pekach  juist  in   het 
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228«  jaar  na  de  scheuring.  Welnu  het  geheele  bericht 
is  eenvoudig  door  den  Deuteronomist  gefabriceerd  I  „Urn 
nun  seinem  historischen  Gewisse"  (wat  een  knoeier,  als 
T.  veronderstelt,  hiermee  doet,  weet  ik  niet)  „GenOge 
zu  tun,  hat  er  die  Wegfuhrung  Israels  wenigstens  teil- 
weise  wirklich  auf  das  Jahr  228  seit  der  Reichsteilung 
verlegt"  (S.  51).  Maar  dit  bleef  T.  niet  verborgen. 
„Seinen  Scbelmenstreich  verrat  der  Deuteronomist  bei 
der  Tributerzahlung  Menahems.  Der  Pul  dort  ist  nam- 
lich  wirklich  kein  andrer  als  Tiglath  Pilesar,  der  dort 
nur  als  Phantom  erscheint,  und  die  ganze  Tribut- 
zahlung  Menahems  ist  ein  Spuk,  oder  viel  mehr:  wie 
die  Wegfuhrung  unter  Hosea  in  die  Zeit  Pekachs,  so 
hat  der  Deuteronomist  die  Tributzahlung  Pekachs  in 
die  Zeit  Menahems  hinaufgeschoben''  (S.  52).  Als  wg 
echter  de  annalen  der  Assyrische  Koningen  raadplegen, 
wat  vinden  wij  dan?  Eerst  dat  onder  degenen,  die 
schatting  betaalden,  Menahem  wordt  genoemd.  ^)  Later 
wordt  verhaald,  naar  de  vertaling  van  Winckler :  „[Beth- 
Omri],  dessen  gesamte  Stadte  ich  auf  meinen  früheren 
Feldzügen   zum   Geblete  meines  Landes  gezogen  batte 

in  die  Gefangenschaft  geführt  hatte^  die  Stadt 

Samaria  ihm  allein  übrig  gelassen  batte,  [PekachJ,  ihren 
König  stürzten  sie".  ^)  Zou  Taaks  deze  annalen  niet 
hebben  geraadpleegd?  Waar  eigenlijk  „schaut  eben 
wieder  der  Schalk  hervor"? 

Ook  in  het  Richterenboek  en  Genesis  vindt  T.  ver- 
schillende systemen.  Ik  noem  slechts  enkele  getallen. 
Zoo  verliepen  sinds  den  uittocht  tot  Josia's  Hervorming 
700  jaar,  waarbij  de  inwijding  van  Salomo's  tempel  na 
330  jaar  juist  op  de  helft  dezer  periode  komt,  gerekend, 
dat  Salomo  „nur  der  wegen  des  Tempelbaues  zum 
Heiligen  gemachten  David"  (sic!)  is,  zoodat  de  40  jaar 
van  Salomo  wegvallen.  Een  latere  hand  voegde  200 
jaren  in,  waardoor  de  grondlegging  van  den  2<'>^  tempel 

1)    H.  Winkler,  KeiliBKhriftUchM;  Textbach  som  A.  T.*  S.  37. 
«)    ib.  8.  81. 
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juist  op  1000  jaar  na  den  uittocht  valt.  In  Genesis 
leeft  Adam  930  jaar  om  te  sterven  als  Noach  geboren 
wordt;  met  7  x  10  jaar  voor  de  schepping  i)  (!)  is  dit 
juist  1000  jaar.  De  grondlegging  van  den  2«^  tempel 
valt  daardoor  in  het  jaar  3500  op  de  helft  van  7000, 
de  geheele  wereldperiode.  Een  andere  berekening 
brengt  in  3500  de  komst  van  Ezra.  JDeze  schriftge- 
leerde vooral  had  een  buitengewone  liefhebberij  voor 
bet  spelen  met  getallen.  Van  hem  zal  dan  ook  wel 
het  getallensysteem  in  Genesis  afkomstig  zijn,  tenvql 
mogeiyk  Seraja,  die  deel  nam  aan  het  overwerken  van 
het  Deuteronomische  geschiedenisboek  „der  liebenswür- 
dige  (sic  f)  Verfasser  der  Priesterschrift  war;  der  in  der 
Absicht  schrieb  dem  Leser  die  Augen  zu  öfïhen"  (S. 
115  f.)! 

Zoo  is  het  niet  moeilijk  vraagteekens  te  zetten  bij 
T.'s  redeneeringen  en  uitkomsten.  Intusschen  is  het 
een  feit,  zoowel  dat  de  chronologie  van  het  O.  T.  in 
schromelgke  verwarring  is  overgeleverd,  als  ook  dat  bij 
schrijvers  en  redactoren  een  neiging  tot  getallensym- 
boliek wordt  gevonden.  Vreemd  is  dit  niet,  als  men 
alleen  maar  denkt  aan  den  samenhang  van  Israël  met 
de  Babylonische  beschaving  en  aan  de  beteekenis  die 
het  getal  bij  de  Babyloniêrs  had.  Jammer  dat  de  heer 
T.  zoo  willekeurig  en  eigenaardig  te  werk  is  gegaan. 
Wat  niet  wegneemt  dat  z^n  arbeid  toch  haar  nut  kan 
hebben  voor  allen,  die  zich  met  het  moeilijke  vraag- 
stuk, hierin  behandeld,  bezig  houden. 

Purmerendy  3  Jan.  '05.        A.  van  der  Fuer  GJz. 


1)    Met  dagtn  worden  in  het  SebeppingiTeiliMl  bedoeld  t|dperkeB  ram  S4  mor,  blQkeBi 
het  refrein :  .het  werd  tvond  en  het  werd  morgen,  de  .  .  daf."  Vfl.  ook  t.  S. 
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Prof.  D.  Dr.  Eduard  Könio.  ^Uarim- 
talische  Weltanschauung**  und  Altes 
Testament.  Verlag  von  Edwin  Ruugp 
in  Or.  licbterfelde-Berlin  (69  S.1  Mrk.) 

Prof.  König,  die  reeds  meermalen  optrad  in  den 
Bybel-Babelstqjd,  heeft  in  zgn  jongste  geschrift  behan- 
deld wat  hij  noemt  een  ,,letzten  Hauptproblem  der 
Babel-Bibel-Debatte".  Hij  heeft  dit  nader  omschreven 
als  de  vraag,  ,,ob  und  inwieweit  eine  sogenannte  alto- 
rientaliscbe  Weltanschauung  einen  positiven  Einfluss  auf 
die  alttestamentliche  Darstellung  ausgeiïbt  bat".  De 
bijvoeging:  zoogenaamde,  evenals  de  aanhalingsteekens 
op  den  titel  bewgzen  reeds,  dat  prof.  König  van  zulk 
een  algemeene  „altorientalische  Weltanschauung"  niet 
weten  wil.  Het  verwondert  dan  ook  niet  op  S.  61  te 
lezen  van  bezwaren,  die  h\j  tegen  dien  naam  beeft. 
Wel  verwerpt  bij  dien  naam  niet  geheel,  maar  de  basis 
op  grond  waarvan  men  zulk  een  algemeene  wereld- 
beschouwing aanneemt  komt  hem  te  zwak  voor. 

Zijn  eigenlijk  bezwaar  is  echter  gelegen  in  het  gebruik 
dat  van  dien  gewraakten  naam  wordt  gemaakt,  althans  in 
het  gevaar  aan  dat  gebruik  verbonden  om  nl.  te  gaan 
nivelleeren  en  het  bizondere  en  oorspronkelijke  in  het 
geestelijk  goed  bij  ieder  volk  voorbij  te  zien.  Dat  dit  gevaar 
bestaat,  kan  niet  worden  ontkend  en  te  meer,  waar  Assy- 
riologen  als  A.  Jeremias,  en  vooral  H.  Winckler  bg 
hun  beschouwingen  juist  van  de  idee  eener  algemeen 
oud-oostersche  wereldbeschouwing  uitgaan,  is  zulk  een 
waarschuwing  zeker  op  haar  plaats.  En  dit  vooral  waar 
ook  het  eigenaardig  Israëlietische  hierbij  in  het  gedrang 
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komt.  Een  sterk  sprekend  getuigenis  brengt  de  schrgvei 
liiertoe  bg,  waar  hg  aanhaalt  wat  Otto  Weber  beweerde 
in  2\jn  f,Tbeologie  und  Assyriologie  im  Streite  urn  Babel 
und  BibeP^  in  1004  uitgegeven,  als  waren  ,,Babel  und' 
Bibel  der  Ausfluss  einer  einheitlichen  Weltanschauung' 
of  „eines  Bodens  Früchte"  en  omtrent  de  Oud-Hebreeuw- 
sche  beschaving:  ,,Das  Dörflein  draussen  bat  Babels 
Art,  Babels  Kultur,  nur  durch  Babel  ist  es,  was  es  ist". 
K.  is  dan  ook  m.  i.  volkomen  in  zgn  recht,  wanneer  hij 
tegen  de  Panbabylonische  beschouwing  van  zulke  As- 
syriologen  te  velde  trekt  (S.  25,  61),  evenals  wanneer 
btj  opkomt  tegen  hun  generaliseeren  en  schematiseeren 
(S.  31). 

Intusschen,  hetzg  men  al  of  niet  zulk  een  algemeen 
oud-oostersche  wereldbeschouwing  aanneemt,  de  vraag 
waarop  het  aankomt,  is  of  de  wereldbeschouwing  (om 
dezen  term  te  blijven  gebruiken)  van  bet  O.  Testament 
al  of  niet,  en  zoo  ja  in  hoever,  op  een  andere,  oudere  terug- 
wgst.  Hoofdzakelijk  heeft  men  hierbg  met  Babylonische 
gegevens  te  doen.  Alles  hangt  dus  af  van  het  vergelij- 
kend onderzoek,  dat  tusschen  deze  Babylonische  gege- 
vens en  uitspraken  van  het  O.  T.  moet  worden  ingesteld. 
K.  heeft  dat  gedaan  hoofdzakelijk  in  polemiek  tegen  de 
uiteenzettingen  van  A.  Jeremias in  zijn  werk:  „DasAlte 
Testament  im  Lichte  des  alten  Orients"  (1904),  welk 
boek  trouwens  de  aanleiding  is  geweest,  waarom  K. 
zgn  geschrift  opstelde.  Zoo  hebben  wij  het  voordeel  het 
„hoor  en  wederhoor''  te  kunnen  toepassen.  Met  welken 
uitslag?  Dat  naar  ik  meen  K.  meer  dan  eens  de  ge- 
waagdheid en  onzekerheid  van  Jeremias'  beweringen 
heeft  aangetoond,  echter  niet  altgd.  Zooals  het  meer 
voorkomt,  is  b\j  hem  een  reactie,  die  te  veel  naar  den 
anderen  kant  heendrgft.  Ook  speelt  hem  zijn  apologetisch 
bedoelen  wel  eens  parten.  Ëen  en  ander  wil  ik  in  het 
kort  nader  aanv^zen. 

Al  dadelijk  moet  ik  zeggen,  dat  K.  tegenover  Jeremias 
niet  altgd  billgk  is.  Zoo  zegt  hg  (S.  18),  dat  J.  „ohne 
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Begründung"  opgeeft  het  getal  van  circa  2200  jaar  als 
duur  der  periode,  waarin  de  plaats  der  zon  bg  de 
ienteëvening  1/12  deel  van  den  dierenriem  verschoven 
is.  Dat  is  echter  onjuist.  Want  J.  geeft  aan,  dat  deze 
plaats  der  zon  elk  jaar  20  graadminuten  verschuift  (S.  19) 
en  hierop  is  deze  geheele  berekening  gebaseerd.  Van 
meer  beteekenis  is,  dat  K.  in  de  vraag  in  hoever  er 
mythologische  elementen  zijn  te  vinden  in  het  O.  T.,  aan 
de  beschouwing  van  J.  geen  recht  doet.  Zoo  zegt  hg 
bv.  S.  39:  „Der  Autor  von  On.  Is  soUte  auf  dasUnge- 
heuer  haben  hmdeuten  wollen,  das  nach  dem.babyloni- 
schen  Schöpfungsepos  von  Marduk  besiegt  wurde,"  en 
iets  verder  vraagt  hij :  „Tst  also  Marduks  Kampf  mit 
der  Tiamat  in  Jes.  51$  auf  Jahve  übertragen  7''  terwijl 
J.  alleen  spreekt  van  een  overeenkomst,  een  inkleeding 
ontleend  aan  mythologische  voorstellingen.  Ik  mis  dan 
ook  de  waardeering,  waarop  een  man  als  Jeremias,  die 
toch  evenzeer  wil  vasthouden  aan  het  oorspronkelgk 
Israelietische  zij  het  in  beperkter  mate,  en  die,  wat  meer 
zegt,  het  openbaringskarakter  handhaaft,  aanspraak 
heeft.  Dit  uit  te  spreken  acht  ik  te  meer  noodig,  omdat 
men  uit  K.'s  brochure  wellicht  niet  zou  vermoeden  op 
welk  nabijgelegen  standpunt  J.  staat. 

K.  heeft  zijn  onderzoek  in  drie  deelen  verdeeld.  Eerst 
behandelt  hij  het  Babylonische  wereldbeeld,  of  zooals 
hij  't  uitdrukt:  de  „astronomisch-kosmologischen  Ele- 
mente  der  babylonischen  Weltanschauung."  Jeremias 
nu  onderscheidt  hierbij  naar  Winckler  twee  werelden 
waarin  het  heelal  verdeeld  werd  geacht:  een  hemel- 
wereld  en  een  aardwereld.  De  hemelwereld  bestaat  weer 
uit  drie  deelen:  den  noordelijken  hemel,  den  dierenriem 
en  den  zuidenlijken  hemel.  K.  bestrijdt  in  navolging 
van  Jensen  en  Zimmern,  dat  het  Babylonisch  sjupuk 
sjame:  dierenriem  beduidt  en  meent  dat  het  firmament 
is  bedoeld.  Hg  grondt  dit  nog  wel  op  hetzelfde  argu- 
ment, dat  J.  bezigt,  dat  nl.  volgens  een  Bab.  tekst: 
Sjamasj,  Sin  en  Istar  den  sjupuk  sjame  regeeren,  en 
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naar  een  anderen  dergei^jken  tekst,  dat  Istar  aan  den 
sjupuk  sjame  aanlicht.  Aangezien  de  dierenriem  een 
deel  is  van  het  firmament  en  wel  dat  deel,  waarin  zich 
de  banen  der  planeten  bevinden,  kan  dit  dus  ook  wel  van 
het  firmament  worden  gezegd.  Maar  veel  naderbij  ligt 
aan  den  dierenriem  te  denken;  in  elk  geval  kan  dit 
moeilijk  als  argument  tegen  Jeremias  verklaring  gelden. 
Evenmin  de  voorstelling  der  Babyloniërs  van  poorten 
aan  den  hemel,  waardoor  zon  en  maan  op  en  onder- 
gaan. Merkwaardig  is  wat  K.  geheel  schijnt  te  hebben 
voorbijgezien,  dat  op  drie  Bab.  afbeeldingen  van  den 
dierenriem,  bij  Jeremias  weergegeven  (S.  9),  eveneens 
eenige  poorten  voorkomen.  Evenmin  begrijp  ik  hoe  hij 
tegen  de  opgave  van  J.  van  een  verdeeling  der  aard- 
wereld in :  luchthemel,  aarde  en  aardoceaan  aanvoert  de 
verdeeling  volgens  Zimmern  in :  hemel,  aarde  en  water- 
rijk. Wat  nu  aangaat  de  overeenkomst  met  O.  T.sche 
voorstellingen,  vdjst  K.  er  op,  dat  de  sterren  ook  in 
het  O.  T.  gedacht  worden  als  een  leger.  Waarde  is 
hieraan  niet  te  hechten,  omdat  deze  voorstelling  op 
zichzelve  verklaarbaar  is.  Evenzoo  is  het  met  de  be- 
teekenis,  die  het  noorden  hier  en  daar  heeft,  maar  die 
hij  ook  weer  zooveel  mogelijk  beperkt  of  natuurlijk 
verklaart. 

Stellig  ontkent  König,  dat  met  Jeremias  een  verdee- 
ling van  het  heelal  in  drieledige  deelen  bij  de  Israë- 
lieten is  terug  te  vinden  (S.  15).  Vooreerst  bestrijdt 
hij  dat  de  verdeeling  in  drieën  in  Ex.  SOe  soortgelijk 
is  aan  die  der  Babyloniërs.  Met  „de  wateren  onder  de 
aarde"  zou  slechts  de  oceaan  bedoeld  zijn,  omdat  ri- 
vieren en  zeeën  altyd  beneden  de  oevers  liggen.  Vooral 
de  vergelijking  met  het  voorgaande :  boven  in  den  hemel, 
beneden  op  de  aarde  en  onder  in  de  wateren  onder  de 
aarde,  doet  echter  m.  i.  duidelyk  een  drieledige  verdieping 
erkennen.  Inzonderheid  verzet  K.  zich  tegen  J.'s  verklaring 
van  Jf^'pl  als:  dierenriem.  Hij  heeft  daarbij  aangetoond, 
dat  J.  dit  niet  afdoende  bewezen  heeft  en  dat  }^^pn  ook 


Digitized  by  VjOOQIC 


288 

kan  zgn  het  geheele  firmament,  maar  meer  ook  niet 
Gelukkiger  echter  schgnt  m\j  zgn  bestrgding  geslaagd 
van  J/s  verklaring  van  Jakob's  droom,  als  zou  ook 
daarin  het  Babylonische  wereldbeeld  z^n  terug  te  vin- 
den. Terecht  noemt  hg  deze  verklaring  ,,Babylonisie- 
rend".  Ook  voor  de  „astral-chronologischen  Elemente" 
houdt  K.  tegen  J.  vol,  dat  zich  geen  Babylonische  in- 
vloeden hebben  doen  gelden.  Zoo  wijst  hg  er  op  dat 
b.v.  het  getal  7  in  het  O.  T.  nooit,  ook  niet  de  7«  dag,  in 
verband  wordt  gesteld  met  astronomische  verschgnselen. 
En  de  7  Toledoot,  die  J.  aan  den  P.  G.  toekent,  zgn 
willekeurig  door  hem  uit  de  overgeleverde  10  gemaakt. 
Echter  niet  zoo  willekeurig,  naar  het  mg  voorkomt, 
als  K.  meent,  omdat  zg  bij  J.*s  voorstelling  met 
elkander  in  betere  evenredigheid  staan,  juist  zooals  de 
2«,  3«  en  6»  in  't  oorspronkelijke.  Belangrgker  is  het 
derde  punt  van  onderzoek  „astral-mythologischen  Ele- 
mente".  Ook  hier  wil  K.  van  geen  Babylonische 
invloeden  weten.  Voor  een  deel  zeker  volkomen  te- 
recht. Zelf  heb  ik  mij  er  ook  reeds  over  verwonderd 
bg  het  lezen  van  Jeremias  werk,  hoe  hij  in  verschil- 
lende verhalen  der  aartsvaders  en  ook  bg  Mozes  en 
Jozua  mythologische  motieven  in  vrg  groote  verschei- 
denheid meende  te  kunnen  aanwijzen  en  scheen  mg 
wat  hij  noemde,  zeer  gezocht.  Ik  geloof  dan  ook  dat 
K.  gelijk  heeft,  wanneer  hg  voor  het  oorspronkelijk 
Israelietisch  karakter  dier  verhalen  opkomt  Maar  op 
andere  punten  is  het  dunkt  mij  alleen  aan  zgn  apolo- 
getische bedoelingen  toe  te  schrgven,  wanneer  hg  hier 
evenmin  aan  mythologie  gedacht  hebben  wil.  Ik  laat 
daar  of  in  Gen.  Ise  de  pluralis  wijst  op  een  meer- 
heid van  goddelgke  wezens  of  niet  Hier  is  geen  bewijs 
te  leveren,  maar  geldt  alleen  verschil  van  opvatting.  De 
proloog  van  Job  zou  tot  een  bevestigend,  de  transcen- 
dente opvatting  van  den  P.  C.  tot  een  ontkennend  ant- 
woord kunnen  brengen.  Anders  staat  het  met  tjrn  in 
Is^.  K.  wil  dit  naar  het  Oud-Hebr.  spraakgebruik  ver- 
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klaren  van  bet  fladderen  met  de  vederen  van  een  arend, 
die  zgn  jongen  beschermt  (Deut.  32ii).  Maar  wQ  heb- 
ben hier  de  voorstelling  van  een  vtrilde,  duistere  chaos 
v^aarbinnen  de  Oeest  Gods  n^rTÖ.  Deze  beteekenis 
kan  dus  onmogelgk  zgn  die  van  een  beschermen,  maar 
alleen  van  een  broeden,  gelijk  deze  uit  het  Syrisch  is 
afgeleid.  Het  bezwaar,  dat  tehoom  niet  zou  overeen- 
komen met  *t  mythologisch  tiamat,  omdat  dit  laatste  in 
het  Babylonisch  een  vrouwelgken  uitgang  zou  hebben: 
Tiamatu  is  zeker  slechts  een  vergissing.  Althans  zelf 
schrtjft  K.  op  S.  68  ook  tiamat  en  denzelfden  vorm  geeft 
het  K.  T.  B*  op. 

Ongetwgfeld  is  de  tehoom  in  Gen.  i%a  niet,  als  eine 
mit  persönlichem  Leben  und  Gottesfeindschaft  erfullte 
Grosse  gekennzeichnet."  Maar  dit  heeft  J.  ook  nooit 
bevtreerd  en  de  scheiding  van  den  tehoom  in  de  2  deelen : 
hemel  en  aarde,  doet  toch  wei  heel  sterk  aan  den 
mythologischen  tiamat  denken.  Nog  minder  geslaagd 
acht  ik  K.*s  redeueering  bg  Jes.  Sis.  Zou  de  benaming 
Rachab  voor  Egypte  te  verklaren  zijn  uit  de  natuurlijke 
ligging,  omdat  Egypte  zich  als  een  zeemonster  dreigend 
verhief  uit  de  Arabische  zeegolf  (S.  39)  7  Kan  dit  verklaren 
de  dichterlijke  woorden:  „Zgt  gy  het  niet,  die  Rachab 
stukgehouwen  hebt,  den  zeedraak  doorboorde?"  Zoo 
ergens  is  hier  toch  wel  de  mythologische  gedachte 
duidelijk.  Zeker  kan  de  natuurlijke  ligging  van  Egypte 
het  punt  van  overeenkomst  zgn  tot  verklaring  van  den 
naam.  Maar  die  naam  zelf  en  de  voorstelling,  die  zich 
daarmede  verbindt,  zoowel  als  de  voorstelling  vantan- 
nim  en  van  Leviathan  w^zen  op  mythologische  voor- 
stellingen, die  wg  in  de  Babylonische  mythen  terugvinden 
en  daardoor  verklaard  zien.     . 

Het  argument,  dat  K.  inbrengt  tegen  J.  bij  Ps.  74i8  v., 
om  te  bewgzen  dat  J.  ten  onrechte  ,.in  diesem  Makka- 
b&erpsalm  auf  Jahve  die  Rolie  Marduks  übertragen  sein 
Ifisst  (S.  42)  is  onjuist  K.  beweert,  dat  de  dichter  van 
dezen  psalm  alleen  terugziet  op  de  grondvesting  van 
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het  koningschap  van  Jahwe  over  Israël,  maar  v.  16 
ziet  zeker  op  de  schepping.  Beide  Godsdaden :  de  schep- 
ping en  de  grondvesting  van  Israël  zijn  eenvoudig 
parallelen,  dit  heeft  tC.  voorbijgezien. 

Bij  zijn  opvatting  moest  K.  noodzakelijk  in  verlegen- 
heid geraken  by  het  boek  Job.  Hij  moet  dan  ook 
erkennen,  dat  in  9i8  en  26i8  „i^it  überwegender  Wahr- 
scheinlichkeit  auf  die  Bezwingung  des  Urozeans"  ge- 
zinspeeld wordt,  maar  meent  hieraan  alle  bewijskracht 
te  kunnen  ontnemen  door  de  opmerking  „das  diese 
Aussprüche  auslandischen  Sprechem  in  den  Mund  ge- 
legt  sind*'.  Alsof  deze  niet  optraden  als  goede  Jahwe- 
dienaren  en  zg  in  hun  geloof  voortdurend  niet  echt 
Israëlietisch  waren !  Ook  moet  bij  de  genoemde  plaatsen 
nog  gevoegd  worden  3»,  waar  een  mythologische  ge- 
dachte wordt  uitgesproken  door  Job  zelf,  die  juist  aan 
Israël  als  een  voorbeeld  van  ware  godsvrucht  wordt 
voorgesteld.  Bovendien  vinden  wij  hier  sooi'tgelijke 
namen  als  in  Ps.  74is  v.  en  Jes.  51 9.  Als  zij  hier 
mythologische  wezens  aanduiden,  dan  is  het  moeilijk 
elders  een  natuurlijke  verklaring  aan  te  nemen,  gelijk 
K.  wil. 

K.  wil  ook  nog  het  beroep  van  J.  op  Jes.  242i  vv. 
waardeloos  maken,  omdat  hij  hier  „het  heir  der  hoog- 
te" verklaart  van  de  engelen.  Maar  de  voorstelling 
zelve  van  een  staan  van  dit  heir  tegenover  Jahwe  be- 
wr^st,  dat  veeleer  aan  de  sterrengoden  moet  worden 
gedacht.  Waarom  zou  het  voorkomen  van  zulke  mytho- 
logische voorstellingen  tot  eiken  prijs  moeten  worden 
ontkend?  K.  geeft  er  rekenschap  van  tegenover  J.,  die 
hier  slechts  een  zaak  van  vorm,  van  inkleeding  vmdt, 
waarbg  K.  toont  deze  verklaring  van  J.  zeer  goed  te 
kennen.  Waarom  liet  hij  haar  echter  niet  eerder  tot 
haar  recht  komen?  Hij  wil  er  niet  van  weten  en  acht 
het  onbegrijpelijk,  dat  een  O.  T.sche  auteur  zich  van  zulk 
een  wijze  van  inkleeding  zouden  hebben  bediend.  Dit 
is  echter  verschil  van  opvatting,  dat  tegen  de  feiten 
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niet  mag  wegen.  Bovendien  die  sporen  van  mytholo- 
gische motieven  vinden  we  alleen  in  dichterlijke  of 
profetische  taal,  Waarom  kon  men  daarin  er  geen 
gebruik  van  maken?  Men  kan  toch  niet  zeggen,  dat  de 
levensinhoud  van  Israêls  godsdienst  hierdoor  wordt 
geraakt.  Konden  zij  niet  juist  krachtens  hun  sterk 
monotheïstische  overtuiging  van  Jahwe  zeggen  wat  de 
Babyloniërs  als  machtsdraden  van  hun  hoogsten  god 
getuigden  ? 

Aan  het  slot  geeft  K.  nog  een  7-tal  argumenten  om 
te  bewijzen,  dat  de  Babylonische  invloed  op  Kanaan 
voor  IsraêPs  komst  niet  zoo  overheerschend  was  als 
vaak  gedacht  wordt  (S.  Ö4  fiF.).  Vgfer  van  gelden  echter 
meer  bepaald  dien  invloed  op  Israël  zelf,  drie  wyzen  er 
op,  dat  ook  later  Babel  op  Israël  invloed  had  en  bij  ééne 
(de  negatieve  houding  van  den  volksgodsdienst  tegen 
astrologie)  is  bv.  overzien,  dat  in  de  aartsvaderverhalen 
oorringen  voorkomen  in  den  vorm  van  halve  maantjes,* 
die  met  afgodendienst  samenhingen  (Gen.  354  vg.  Jes.  Sis). 
Toch  zal  ook  met  deze  argumenten  rekening  moeten 
gehouden  worden  bij  elk  nieuw  onderzoek  naar  de  ver- 
houding van  Bybel  en  Babel,  evenals  met  dit  geheele 
geschrift,  dat  een  protest  is  tegen  panbabylonisme  en 
een  handhaving  van  het  oorspronkelijk  Israëlietische,  en 
dat  als  zoodanig  een  goed  werk  mag  heeten. 

Purmerend^  Maart  4905.      A.  van  d«r  Flier  GJz. 
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M.  FitiEDLaNDER,  Gfiechische  Philoso- 
phie  im  Alten  Testammt  Eine  Einlei- 
tung  in  die  Psalmen-  und  Weisheits- 
Uteratur,  Berlin  1004,  XX  en  223 
bladzijden. 

Als  men  den  heer  Moriz  Friedlander  en  zijn 
eigenaardige  beteekenis  op  wetenschappelijk  gebied  wil 
leeren  kennen,  verzuime  men  vooral  niet  het  ,,Vorwort" 
van  het  hierboven  genoemde  boek  te  lezen.  Wie  bem  nog 
niet  mocht  kennen  uit  zijn  vorige  geschriften,  zal  door 
het  lezen  van  dit  „Vorwort"  niet  weinig  ingehcht  wor- 
den omtrent  het  doel,  dat  Friedlèlnder  bij  al  zijn  onder- 
zoekingen en  publicaties  voor  oogen  staat. 

Ik  doe  er  eenige  grepen  uit.  S.  IX  „Der  Talmud  ist 
das  Produkt  einer  finsteren  Zeit,  in  der  die  Reaktion 
im  Judentum,  unterstützt  von  innem  und  S^ussem 
Drangsalen,  die  Isolierungsarbeit  mit  fieberhafter  Hast 
begann,  die  bis  in  die  neueste  Zeit,  dank  dem  ewigen 
Drucke,  dem  die  Juden  fortlaufend  mit  nur  geringen 
Unterbrechungen  ausgesetzt  waren,  fortminiert.'' 

„Mit  dem  Aufkommen  der  pbarisaischen  Scbriftge- 
lehrsamkeit  gegen  Ende  des  zweiten  vorchristlichen 
Jahrhunderts,  die  den  Geist  der  Propheten  und  der 
Weisheitslehrer  vergewaltigte,  erstand  das  grosse  Ghetto 
in  Paldstina  mit  seinen  immer  enger  werdenden 
„Schranken  auf  Schranken."  " 

Zijn  leuze  is:  „Zurück  zu  den  Propheten  und  los 
vom  Talmud!"  (S.  XIX).  En  hij  ergert  zich  aan  de 
tweeslachtigheid  van  't  hedendaagsche  Jodendom,  die 
o.  a.  sprekend  uitkomt  in  het  voor  hem  liggende  jongste 
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,,Jahresbericht  des  Wiener  Rabbinerseminars,  das  sich 
,4sraelitisch-theologische  Lehranstalt"  nennt**  Hoort 
hem  verder:  „Unwillkürlich  greife  ich  mir  beim  An- 
blick  dieses  starken  Restes  mittelalterlichen  Judentums 
an  den  Ropf,  um  mich  zu  überzeugen,  ob  ich  wache 
oder  ein  MSrchen  aus  uralten  Zeiten  traume."  Het 
onderwijsprogram  geeft  aan  rtt^n  uur  per  week  Talmud- 
studie, en  slechts  vier  uur  voor  Bijbelstudie  en  exegese 
en  één  uur  voor  wijsbegeerte  van  den  godsdienst.  ,,Es 
w&re  wahrhaftig  zum  Kranklachen,  ware  es  nicht  zum 
Totweinen." 

En  aan  't  hoofd  van  deze  theologische  school  staat 
een  curatorium  van  mannen  uit  de  kringen  der  „haute 
finance",  advokaten  enz.,  mannen,  „die  doch  am  Ende 
auch  als  moderne  Menschen  gelten  wollen,  und  die 
sich  gewiss  entrüstet  dagegen  wehren  würden,  wenn 
man  ihnen  draussen,  im  Leben,  partikularistische  Ge- 
luste, religiöse  Engherzigkeit  und  Mangel  an  echtem 
LiberaUsmus  und  Freisinn  zum  Vorwurf  machte!" 

Friedlander  rekent  bet  dezen  mannen  niet  als  zonde 
aan,  dat  z\j  geen  de  minste  kennis  van  den  Talmud 
bezitten,  want  zonder  deze  kennis  kunnen  zij  z.  i.  „immer 
noch  recht  wackere  Menschen  und  sogar  tüchtige  Ku- 
ratoren  einer  wirklich  modernen  Rabbiner-Bildungs- 
anstalt  sein."  Maar  dan  moeten  zi]  met  hun  opzicht 
over  het  seminarium  evenveel  ernst  maken  als  met  hun 
bestuur  van  bankinstellingen.  Dan  moeten  zij  de  exa- 
mina maar  eens  bijwonen  en  hooren,  wat  er  van  een 
toekomstig  „Seelsorger"  in  de  Joodsche  gemeente  ge- 
eischt  wordt  I 

Doch  genoeg.  Het  aangehaalde  kan  volstaan  om  zoo- 
wel de  richting  als  het  temperament  van  onzen  auteur 
te  leeren  kennen. 


De  beginselen,  door  hem  voorgestaan,  komen  ook  uit 
in   zqn  vorige  geschriften.    En  eerlyk  zij  erkend,  dat 
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Friedlander  onzen  eerbied  verdiend  heeft  door  zQn 
veelzydige  en  veelszins  grondige  studie,  door  zijn  klaren 
betoogtrant  en  door  z\jn  oorspronkelijkheid  in  het  be- 
zien der  gegevens. 

Maar  het  is  hem  tot  dusverre  niet  gelukt  velen  te 
overtuigen.  De  Talmudjoden,  die  meen^i,  dat  hun 
Talmud,  steunende  op  mondelinge  overlevering  van  de 
dagen  van  Mozes  af,  de  zuivere  verklaring  der  Heilige 
Schriften  is,  moeten  natuurlijk  niets  van  hem  hebben. 
Maar  de  Ghristentheologen  dan,  ik  bedoel  hen,  die  his- 
torisch te  werk  gaan,  wier  onderzoekingen  bij  voor  een 
groot  deel  gevolgd  heeft? 

Ook  z\j  z\jn  niet  tevreden.  Laat  mg  in  Hkort  mede- 
deelen,  waarom  ook  dezen  Friedlander  niet  kunnen 
volgen.  Het  zal  ons  te  stade  komen  bij  het  beant- 
woorden der  vraag,  hoe  w\j  over  zgn  jongste  penne- 
vrucht  hebben  te  oordeelen,  het  boek  hierboven 
vermeld. 

In  1894  trad  onze  auteur  voor  het  publiek  op  met 
een  geschrift  getiteld  Zur  Entstehüngsgeschichte  des 
Christentums.  Ein  Excurs  von  der  Septtuiginta  zum 
Evangelium^  Wien  1894.  De  gedachten  hierin  ontwik- 
keld heeft  h\i  nader  toegelicht  in  Dm  Judentum  in  der 
vorchristlichen  Welt^  Wien,  1897  en  Der  vorchristliche 
Gnostidsmw^  Göttingen,  1896.  In  dat  in  1897  ver- 
schenen werk  wil  hij  zyn  zoon  Oscar  doen  zien,  hoe 
Israël  in  de  verstrooiing  het  Mozaisme  tot  wereldgods- 
dienst gemaakt  heeft.  En  het  in  1898  uitgegevene  wil 
aantoonen,  dat  er  een  antinomistische  richting,  vooral 
onder  de  Hellenisten,  bestond  vóór  het  Paulinisme.  Se- 
dert verscheen  in  1901  te  Göttingen  van  Friedlander's 
hand  Der  Antichrist  in  den  vorchristKchen  jüdischen 
Quellen^  terwijl  hij  tegen  ingebrachte  bezwaren  iets 
later  schreef  The  „Paultne"  emancipation  from  the  law 
a  product  of  the  pre-christian  Jetvish  Diaspora  in  The 
Jewish  Quat.  Review  van  Januari  1902.  Eindelyk  zag  nog 
in  1903  te  Zürich  van  hem  het  licht  Geschichte  der 
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jüdischen  Apologetik^  waaronder  h\j  ook  de  Joodsche 
propaganda  verstaat. 

Men  staat  verbaasd  èn  over  de  uitgebreide  kennis 
van  zaken  bij  een  man,  die  niet  in  eigenlijken  zin  tot 
den  geleerden  stand  behoort,  èn  over  de  vasthoudendheid 
aan  eenmaal  opgevatte  inzichten.  Doch  beide  eigen- 
aardigheden staan  hem  ook  in  den  weg  om  tot  bevre- 
digende, anderen  overtuigende  resultaten  te  komen. 
Men  kan  van  „outsiders"  vaak  veel  leeren,  omdat  hun 
blik  dikwerf  meer  onbevangen  is  dan  die  van  geleer- 
den, die  toch  in  de  eene  of  andere  school  gevormd 
zijn.  Doch  dan  moeten  zij  op  hun  beurt  van  de  man- 
nen der  „school"  willen  leeren  hun  denken  en  conclu- 
deeren  onder  tucht  te  stellen.  En  deze  tucht  ontbreekt 
Friedlander  maar  a)  te  zeer. 

Friedlander  is  overtuigd,  dat  niet  het  Christendom 
de  godsdienstige  schatten  van  Israël  tot  wereldgods- 
dienst gemaakt  heeft,  maar  dat  aan  het  Hellenisme 
deze  eer  toekomt  Zeer  veel,  wat  men  gewoon  is  als 
nieuw  in  het  Christendom  te  beschouwen,  bezat  reeds 
dit  liberale  Jodendom.  Hij  wordt  niet  moede  dit  op  allerlei 
wgze  te  verkondigen.  Dikwijls  vervalt  hij  in  zyn  vaak 
lijvige  geschriften  in  herhalingen.  Doch  dit  komt  ook 
veelal  hiervandaan,  dat  hij  zijn  meeningen  tegen  inge- 
brachte bezwaren  wil  handhaven. 

Zoo  is  er  hem  b.v.  alles  aan  gelegen  om  de  vrij  al- 
gemeen verbreide  meening  uit  te  roeien,  dat  de  dik- 
wijls in  de  Talmudische  litteratuur  voorkomende  Minim 
Joden-Christenen  zouden  zijn.  Zg  zijn  volgens  hem 
vóór-christelijke  en  latere  Joodsche  ketters,  de  Minuth 
is  de  filosofie  van  Joden,  die  met  Ood  en  Z\jn  Woord 
niet  rekent  Later  ziet  hij  in  hen  meer  bepaald  Jood- 
sche Gnostieken. 

Hierin  nu  heeft  Friedlander  voor  een  groot  deel  goed 
gezien.  Inderdaad  beteekent  Min  niet  overal  een 
Joodsch  Christen.  Maar  hij  heeft  beslist  ongelqk,  als 
hij  beweert,  dat  het  nergens  het  geval  is.   Prof.  Oort 
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heeft  hem  eenige  plaatsen  uit  den  Talmud  voorgelegd, 
waaruit  overtuigend  blqkt,  dat  Min  meer  dan  eens  óók 
een  Joden-Christen  is.  ^) 

Dat  hij  niet  theologisch  gevormd  is,  blijkt  uit  zijn 
gebruik  van  het  woord  antinomüme.  Uit  het  feit,  dat 
er  in  de  Diaspora  Joden  waren,  die  het  ruim  namen 
met  de  ceremonieele  wet,  wil  hij  afleiden,  dat  het 
„Paulinisme"  reeds  vóór  Paulus  bestond.  Te  recht 
heeft  Oort,  eerst  in  het  weekblad  De  Hervorming,  19111, 
N"*.  19,  Bijvoegsel,  en  toen  in  het  Theol  Tijdschrift 
van  1902,  bl.  363  v.  daartegen  verzet  aangeteekend  en 
aangetoond,  dat  onze  geleerde  Israëliet  niet  weet  wat 
op  Christelijk  terrein  onder  antinomisme  wordt  ver- 
staan. >) 

Het  feit,  dat  bevoegde  beoordeelaars  ais  Oort  ten 
onzent,  Bousset  en  Schürer  in  Duitschland  hem 
niet  wenschen  te  volgen,  heeft  Friedlander  niet  tot  inkeer 
gebracht.  Integendeel,  zyn  Antichrist  is  veel  onstui- 
miger geschreven  dan  zijn  voorafgaande  werken.  M.i. 
vindt  dit  zijn  verklaring  hierin,  dat  Friedl&nder  geen 
eigenlijk  gezegd  onderzoeker  is,  die  rustig  en  kalm  op 
zich  de  geschiedkundig  gekende  feiten  laat  inwerken, 
maar  een  propagandist,  die  meent,  dat  hy  de  historie 
aan  zijn  zijde  heeft  en  nu  aan  haar  argumenten  ont- 
leent voor  zijn  geliefde  zienswijze. 

Ik  kan  m\j  zulk  een  standpunt  van  een  ontwikkeld 
en  overigens  oprecht  Israëliet  zeer  goed  indenken. 
Vooral  de  historische  onderzoekingen  op  het  gebied  der 
godsdienstgeschiedenis  door  Christen-theologen  ingesteld 
hebben  daartoe  aanleiding  gegeven.  De  ernst  en  de 
doortastendheid,  waarmede  deze  laatsten  het  Christen- 
dom als  historisch  feit  hebben  zoeken  te  verklaren  en 
toe  te  lichten  uit   het  historisch  milieu,  hebben  vrije 

1)  TheoL  TQdMhr.  1909,  bl.  S«7.  verg.  Oorf ■  nog  aU|d  l«aeuwMrdig  artikal  om 
.Jodea  M  Chriitcnen  !■  PlUMtiM  op  het  eiade  der  eerete  ee«w",  TheoL  TQdeehr.  188S, 
bL  M9— S7S. 

9)  Verg.  wftt  detaUpaatea  Mttgiat  ook  aog  Sehftrer  ia  Theol.  Lit.  Zeit^  No.  6,  1904  e« 
Bouiaet  ald«tf  No.  98,  19M. 
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mannen  uit  het  Jodendom  de  oogen  wijd  doen  open- 
zetten. De  studie  der  zoogenaamde  Oud-Testamentische 
apocriefen  en  pseudepigrafen  is  ernstig  ter  hand  ge- 
nomen. Belangrijke  resultaten  z^n  daarvan  neergelegd, 
behalve  in  Schürer's  groote  werk,  in  de  geschriften 
vanBaldensperger,Bousset  en  Yolz.  Dr.M.Alt- 
schüler  in  Weenen  begon  in  1903  z\jn  Vierteljahr- 
schrift  für  Bibelkuaide^  dat  als  tweeden  titel  vermeldt : 
yjTalmxidische  und  patristische  SttMlienf  unter  Bfitwir- 
kung  von  zahlreichen  namhaften  jüdischen  und  christ- 
lichen  Oelehrten".  En  het  is,  zooals  hij  my  zelf  ver- 
zekerde, zijn  oprecht  voornemen  te  zorgen,  dat  zoo 
onpartgdig  mogelijk  van  den  kant  der  Joodsche  zoowel 
als  der  christelijke  geleerden  door  zuiver  historisch 
onderzoek  licht  verspreid  worde  over  de  oorsprongen 
van  het  Christendom. 

Ik  acht  zulke  Joodsche  geleerden  hoog  en  zeer  zeker 
ter  goeder  trouw.  En  ze  kunnen  ons,  Christen  theo* 
logen,  uit  hun  schat  van  kennis  der  specifiek  Joodsche 
litteratuur  veel  mededeelen  en  leeren,  gelijk  zij  gaarne 
erkennen  van  Christen  godgeleerden,  die  de  historische 
methode  volgen,  veel  geleerd  te  hebben  voor  hun  inzicht 
in  de  wording  van  het  Oude  Testament  en  van  Israël's 
godsdienst» 

Toch  geloof  ik,  dat  ik  hun  geen  onrecht  doe,  als  ik 
zeg,  dat  dit  gemeenschappelgk  onderzoek  van  Joodsche 
en  Christen  geleerden  naar  hun  overtuiging  zal  uit- 
loopen  op  de  glorie  van  het  Jodendom.  De  strqd  in 
Duitschland  van  Joodsche  z\jde  gevoerd,  juist  van  deze 
vrgere  Joodsche  richting,  tegen  en  om  het  boek  van 
Harnack,  Das  Wesen  des  CAm^entums  heeft  dit  doen 
zien.  En  de  klachten  van  Christenmedewerkers  aan 
The  Jewish  Encpelapaedia  bevestigen  dit.  Het  Chris- 
tendom niet  anders  dan  één  der  vormen  van  het  liberale 
Jodendom  in  het  begin  onzer  jaartelling  —  dat  is,  ik 
zal  niet  zeggen  het  axioma,  maar  minstens  de  werk- 
hypothese, waarvan  z^  uitgaan. 
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Sommige  Christen-theologen  hebben  daar  wellicht 
aanleiding  toe  gegeven.  Men  denke  b.v.  aan  de  woorden 
van  A.  Réville  door  Kuenen  aan  het  slot  van  zijn 
Godsdienst  van  Israël  met  ingenomenheid  aangehaald. 
Doch  daarom  doet  het  goed  te  zien,  hoe  Prof.  Oort* 
zoo  nauw  met  Kuenen  in  richting  verwant,  de  zelf- 
standigheid en  oorspronkelijkheid  van  het  Christendom 
tegenover  deze  beweringen  van  Joodsche  zijde  met  be- 
slistheid handhaaft.  H\i  deed  dit  niet  alleen  tegenover 
Friedlander,  maar  ook  tegenover  den  overigens  zoo 
sympathieken  C.  O.  Montefiore,  die  in  het  Hibbert 
Journal  1903,  p.  335—346,  een  artikel  had  geschreven 
Jeunsh  Scholarship  and  Christian  Silence.  Men  zal  onzen 
landgenoot  althans  niet  kunnen  verwijten,  dat  h\j  een 
„christian  silence"  heeft  in  acht  genomen  tegenover 
hetgeen  mannen  als  Montefiore,  Schechter,  Abra- 
hams e.a.  over  het  Christendom  en  het  Nieuwe  Testa- 
ment in  het  midden  hebben  gebracht.  Men  leze  slechts 
Oort's  belangrijke  studie  De  Verbintenissen  met  ^^Kor- 
hén''  in  Theol.  Tydschnft  1903,  bl.  289—314. 


Ik  ben  wat  verre  afgedwaald.  Doch  ik  meende  den 
lezers  onzer  Theologische  Studiën  geen  ondienst  te  be- 
wijzen door  hun  iets  mede  te  deelen  van  wat  er  van 
Joodsche  zijde  op  ons  wetenschappelijk  gebied  al  zoo 
wordt  geleverd,  terwijl  het  overigens  toch  ook  gewenscht 
is  het  milieu  te  schetsen,  waarin  het  boek,  dat  wij  gaan 
bespreken,  behoort. 

Heeft  Friedlander  tot  dusverre  vrillen  doen  zien,  hoe 
Israël's  godsdienst  tot  wereldgodsdienst  geworden  is, 
dus  op  de  Grieken  en  door  hen  op  de  andere  volken 
heeft  ingewerkt,  in  het  thans  voor  ons  liggend  boek 
zal  h\j  het  hebben  over  den  invloed,  die  de  Qrieken 
gehad  hebben  op  't  Jodendom,  vooral  op  de  belangrijkste 
boeken  der  Kethoebim :  Psalmen,  Spreuken,  Job,  voorts 
op  Prediker,  op  Sirach,  Pseudo-Salomo,  terwyl  hq  de 
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universalistische  strekking  van  Jona  en  Ruth  in  een 
aanhangsel  bespreekt 

De  eerste  58  bladzijden  handelen  over  het  Psalm- 
boek. ^^Die  Psalmen  stehen  an  der  Spitze  des  hagio- 
graphischen  Schrifttums.  Sie  leiten  eine  neue  Literatur 
ein,  deren  Oeist  sie  verdammen,  ohne  selbst  gegen  ihn 
gefeit  zu  sein;  der  sie  mit  Ingrimm  bekampfen,  ohne 
ihn  überwinden  zu  können."  (S.  58). 

Dit  eerste  stuk  is  belangrijk.  Het  is  met  gloed  en 
met  veel  kennis  van  zaken  geschreven.  Men  is  geneigd 
altgd  eer  met  FriedlSnder  dan  b.v.  met  Duhm  mede  te 
gaan.  Wil  deze  alle  psalmen  naar  het  einde  der  Qrieksche 
periode  verwijzen,  gene  denkt  ze  zich  als  ontstaan  in 
den  aanvang  daarvan  (8.  16).  Z\j  weerspiegelen  „ein 
Rampf  der  Demutsfrömmigkeit  gegen  den  intellektua- 
listischen  Hochmut,  der  es  wagt,  über  Orott  selbst  und 
über  seine  Wege  zu  philosophieren !"  (S.  50).  En  beter 
dan  Duhm,  die  in  de  „vromen"  de  Farizeeërs  ziet, 
toont  Friedlander  ^en  te  kennen,  als  hij  zegt:  „Man 
stelle  sich  aber  nur  ja  nicht  vor,  dass  die  Frommen 
in  den  Psalmen  buchstabenglaubige,  mit  Gesetzesbürden 
schwer  beladene  pharisaische  Schriftgelehrten  waren.'* 
HQ  is  het  met  Ou n kei  eens:  „Der  Psalmist  setzt  die 
Hsdtung  der  Propheten  fort,  wie  denn  auch  sonst  in 
der  Psalmen  der  hohe  Geist  der  Propheten  nachwirkt." 
(S.  46). 

Het  wil  mij  echter  voorkomen,  dat  ook  onze  auteur 
principieel  in  dezelfde  fout  vervalt  als  Duhm:  h\j  be- 
schouwt het  psalterium  te  veel  als  een  eenheid.  En 
daarom  laat  hq  aan  dit  kostelgk  boek  geen  recht 
wedervaren.  Eerst  als  men  het  successievelijk  ontstaan 
van  Tekillifn  aanneemt,  is  men  niet  gedwongen  uit  één 
hoofdgedachte  alle  afzonderlijke  liederen  toe  te  lichten. 
Evenwel,  ik  geloof  met  onzen  auteur,  dat  de  geest,  die 
uit  de  verzameling  als  zoodanig  en  uit  zoovele  afison- 
deriyke  gedichten  spreekt,  inderdaad  niet  geheel  onjuist 
door  hem  is  geschetst,  al  zou  ik  den  strgd  tegen  den 
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tijdgeest  zeker  anders  formuleeren  en  waardeeren.  Onze 
grootere  bezwaren  gelden  hetgeen  nu  nog  volgt  en 
waarop  hij  reeds  zinspeelde:  dat  de  Grieksche  geest  in 
de  volgende  boeken  der  Hagiograpba  zoo  veel  ster- 
ker is. 


Maar  we  willen  hem  niet  op  den  voet  volgen.  Met 
veel  kunnen  we  ons  van  harte  vereenigen.  En  we 
hopen,  dat  z^jn  Joodsche  tegenstanders  daarvan  eens 
ernstig  kennis  zullen  nemen!  Doch  we  bepalen  ons 
tot  de  bespreking  van  wat  hij  zegt  over  Spreuken  en 
Prediker. 

Over  Spreuken  handelen  bladz.  59—89.  Het  stand* 
punt  van  den  auteur  van  ons  Spreukenboek  zou  uit- 
gesproken zijn  in  Spr.  4  :  24  ,9W\ik  niet  af  ter  rechter 
noch  ter  linker  hand",  hetgeen  zou  beteekenen :  ga  niet 
geheel  met  het  nieuwe  mede,  noch  houd  u  geheel  vast 
aan  het  van  de  vaderen  overgeleverde.  De  Spreuken- 
dichter  zou  dus  de  man  zijn  van  het  ,Juste  milieu". 

Zelfs  de  nieuwere  uitleggers,  die  den  jongen  oorsprong 
van  dit  Bijbelboek  aannemen,  hebben  het  volgens  Fried- 
lander  toch  niet  begrepen.  „De  vreemde  vrouw",  waar- 
over verschil  bestaat,  of  deze  de  hoer  is  dan  wel  de 
vrouw  van  een  ander,  is  volgens  hem  de  nieuwe 
(Grieksche)  geestesrichting.  Dit  hebben  de  Talmud- 
leeraars dus  reeds  beter  geweten,  die  haar  door  minuth^ 
d.  i.  ketterij,  verklaren.  En  ook  de  Kerkvaders,  die 
hierin  afhankelijk  waren  van  de  Septuaginta. 

Dat  de  Hebreeuwsche  Ghokma  zuiver  praktisch  is, 
behalve  in  Gap.  8,  baart  geen  moeiel\jkheid,  daar  de 
Grieksche  philosophie  zelf  ook  reeds  van  haar  Olym- 
pische hoogte  was  afgedaald  en  in  voorschriften  voor 
de  praktijk  des  levens  was  verloopen.  En  vooral  geldt 
dit  van  den  Griekschen  geest  en  invloed,  waarmede  het 
Oosten  in  aanraking  kwam. 

Ik  wil  gaarne  toestemmen,  dat  Friedlander's  betoog 
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eenigen  indruk  op  mij  gemaakt  heeft.  Toch  geloof  ik^ 
dat  zijn  opvatting  aan  de  teksten  getoetst,  zich  niet 
laat  handhaven.  En  het  universalisme  en  individualisme 
der  Spreuken  kunnen  ook  buiten  den  Oriekschen  in- 
vloed om  verklaard  worden.  Als  F.  zich  daarvan  over- 
tuigen wil,  leze  hy  de  Einleitung  van  mqn  commentaar  en 
de  opzettelijke  behandeling  dezer  aangelegen  vraag- 
stukken van  mqne  hand  in  de  Verslagen  en  Mededee^ 
tingen  der  Kon.  Akad.  v.  Weten8ch.y  ^  reeks,  UI,  1899, 
bl.  233—265. 

Aan  de  teksten  dringt  hij  dikwijls  zijn  verklaring  op, 
die  zij,  nuchter  gelezen,  niet  kunnen  hebben.  Eén 
voorbeeld  slechts.  In  Spr.  2 :  47  wordt  van  „de  vreemde 
vrouw"  gezegd,  dat  „zij  den  vriend  harer  jeugd  ver- 
laten heeft,  het  verbond  van  haren  Ood  heeft  vergeten." 
Dit  geldt  volgens  F.  alweer  van  de  Orieksche  philosophie 
(S.  71).  Maar  ziet  hij  dan  niet,  dat  hij  hier  z\jn  doel 
voorbflschiet?  Immers,  „het  verbond  van  haren  God 
(d.  i.  feitelijk  in  dit  jonge  spraakgebruik  de  Wet  van 
Ood)  vergeten**  kan  toch  nooit  van  de  heidensche  wqs- 
begeerte  gezegd  worden! 

Ook  hier  is  F.,  al  heeft  hy  nu  geen  eer  voor 
't  Jodendom  te  handhaven,  toch  weer  meer  advokaat 
dan  rustig  onderzoeker.  Griekschen  invloed,  die  zeer 
zeker  in  Spreuken  niet  miskend  mag  worden,  zoowel 
wat  inhond  als  taal  betreft,  wil  hij  met  alle  geweld 
overal  terugvinden.  En  daardoor  overdrgft  hy  en  ge- 
neraliseert h\j,  tot  schade  van  het  recht  verstand.  En 
evenals  in  zijn  studie  over  de  Psalmen  beschouwt  h\j 
het  Spreukenboek  te  veel  als  een  eenheid,  terwijl  het 
zich  zelf  toch  zoo  duidelgk  aanbiedt  als  een  verzame- 
ling, van  welke  verzameling  men  alleen  den  schrqver 
van  Gap.  1 — ^9  den  auteur  zou  kunnen  noemen. 


Zijn  de  Psakndichters  „Stockjuden",  de  Spreuken- 
dichters  mannen  van  „het  ware  midden"  —  Koheleth, 
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hoewel  in  den  grond  van  één  geestesrichting  met  Spreu- 
ken en  Job  —  staat  bepaald  meer  links.  Van  de  Epicu* 
risten  zqner  dagen  onderscheidt  hij  zich  alleen  door 
een  vast  geloof  in  God  en  in  Diens  rechtvaardige  ver- 
gelding. ,,Spiegeln  die  Proverbien  und  Hiob  dasfnsche 
und  fröhlich  Aufblühen  des  Hellenismus  in  Palfistina 
wider  so  zeigt  uns  Koheleth  denselben  in  seiner  entar- 
teten,  die  weitesten  Schichten  des  jüdischen  Yolkes 
depravierenden  Gestalf '. 

Tegenover  dat  «,religiöse  Nihilismus"  van  zijn  dagen 
blijkt  de  Prediker  te  zgn  „der  geeignetste  Lehrer  für 
seine  Zeit"  (S.  137).  Hij  heeft  alle  geschriften  en  pam- 
fletten der  Oriekschgezinde  richting  in  zqne  dagen  ge- 
lezen, grootendeels  in  zich  opgenomen,  is  er  zelf  dóór 
in  zwaren  strijd  gekomen,  heeft  er  veel  door  verloren, 
doch  z\jn  Godsgeloof  behouden.  En  nu  waarschuwt  h\j 
z^n  tijdgenooten  voor  het  vele  boeken  schrgven  en 
lezen  en  predikt  hun  „Resignation"  en  ontzag  voor  Oods 
heilig  gericht. 

Men  bemerkt,  Friedlander  is  overtuigd  van  de  inte- 
griteit van  Koheleth.  Bij  zijn  zienswgzeis  de  hypothese 
van  Si  e  gf  ried,  die  wel  vijf  Q's  aannam,  een  dwaasheid. 
Maar  ook  de  hypothese  der  omweridng  in  gematigden 
zin,  ten  onzent  door  Mattbes  voorgestaan,  zou  geen 
genade  in  zijn  oogen  kunnen  vinden. 

Ik  kan  niet  anders  dan  mij  verheugen  in  een  zoo 
welsprekend  pleidooi  voor  de  eenheid  van  het  boek.  i) 
En  al  zou  ik  Koheleth  veel  minder  dicht  bg  de  Spreu- 
kenverzamelaar (den  auteur  van  Spr.  1—9)  en  bij  den 
dichter  van  Job  plaatsen,  omdat  zgn  geloof  mg  minder 
geftmdeerd  en  warm  voorkomt  —  in  hoofdzaak  ga  ik 
met  Friedlander  hier  mede« 

Als  hg  aan  H  slot  van  zijn  verhandeling  (S.  162)  de 
slotwoorden  van  Koheleth  (12  :  13)  aanhaalt,  besluit  hg 
aldus :  „Man  sieht,  aus  Koheleth  spricht  derselbe  Gteist, 

1)    Terg.  ««a  Lelt.  dei  O.  T.  |  «6  en  4e  ÜBldtwif  raa  mQB  Orauuatur  op  KohflMk. 
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der  aus  den  Proverbien  und  aus  dem  Buche  Hiob  zu 
uüs  spricht.  Sein  Olaube  ist  derselbe,  sein  universa- 
listiscber  Standpunkt  derselbe.  seine  Anschauung  von 
der  göttlichen  Weltordnung  dieselbe  wie  in  Buche  Hiob, 
die  Quelle,  aus  der  er  seine  Weisheit  schöpft,  dieselbe, 
nur  dass  sie  in  den  Zeiten,  wo  die  früheren  Weisheits- 
lehrer,  deren  Epigone  er  ist,  blüthen,  in  jugendlichen 
Kraft  und  Frische  aufsprudelte,  w&hrend  sie  in  der 
Zeit  des  Koheleth  schon  im  vollstandigen  Versiegen  auf 
dem  Boden  Paldstinas  begriffen  war.  Was  hinter 
ihm,  WO  die  Volksmassen  auf  diesem  Boden  bereits 
einem  entarteten  Hellenismus  verfollen  waren,  noch  fol- 
gen  k&nn,  das  ist:  entweder  Auflösing  oder  Reaktion. 
Die  Vorsehung  wollte  die  letztere/' 


Uit  deze  laatste  woorden  verstaat  men  uit  welk  oog- 
punt hg  nu  over  Sirach  en  Pseudo-Salomo  gaat  han- 
delen.   H\j   schetst  beiden  als  getuigen  van  de  reactie. 

Vatten  -wij  ons  oordeel  over  het  geheel  samen,  dan 
verklaren  wij  allereerst  volgaarne,  dat  Friedlander's 
werk  een  frisch  boek  is.  Al  lokt  het  vaak  tot  tegen- 
spraak uit,  het  prikkelt  tot  nadenken.  Hij  laat  inder- 
daad veel  licht  vallen  op  plaatsen,  die  tot  dusverre*  dat 
licht  moesten  derven.  Wat  F.  gezien  heeft,  dat  wil  hij 
ook  anderen  laten  zien,  ja  h\|  wil  het  u  opdringen. 

Dat  „opdringerige"  karakter  echter  van  zijn  boek  is 
tevens  zijn  zwakte.  Naar  mijn  smaak  staat  zijn  laatste 
werk  boven  hetgeen  hg  tot  dusverre  geleverd  had. 
Maar  zyn  temperament  staat  hem  in  den  weg.  Hij  is 
te  druk,  h\j  beweert  te  veel. 

Wie  van  de  vraagstukken  niet  afweet  kan  er  door 
meegesleept  worden  en  zal  al  licht  uitroepen:  hoe 
vreemd,  dat  zoo  wat  niemand  vóór  Friedlander  dit  alles 
zóó  gezien  heeft,  het  is  toch  zoo  duidelgk  en  klaar! 
Doch  wie  reeds  van  te  voren  de  Kethoebim  zelfstandig 
gelezen  heeft,  gaat  niet  zoo  licht  mede. 


Digitized  by  VjOOQIC 


304 

Uit  vooroordeel  wellicht?  Het  kan  zijn.  Maar  wie 
niet  met  hem  geheel  medegaan  zijn  toch  waarlqkgeen 
,,Stockjuden'\  En  het  ontbreekt  hun  toch  ook  niet  ten 
eenenmale  aan  de  gave  der  waardeering.  Het  bezwaar 
ligt  in  de  werkmethode  van  onzen  auteur.  Z\jn  Mdjze 
van  werken  heeft  al  het  trissche  en  „anregende"  van 
een  niet-vakman,  maar  zij  heeft  ook  al  de  gebreken, 
die  dezen  mannen  eigen  plegen  te  zijn.  Ik  heb  daar- 
van reeds  genoeg  gezegd,  i)  Ik  eindig  liever  met  de 
oprecht  gemeende  aanbeveling  om  dit  boek  te  lezen  en 
te  overwegen.  Ik  geloof,  dat  men  van  rechts  en  van 
links  er  veel  voordeel  van  kan  hebben. 

Groningen^  15  Dec.  1904.  O.  Wildeboer. 


Dr.  J.  J.  P.  Yaleton  Jr.,  Da  Psalmm, 
deel  in,  Nymegen  1905. 

,,Later  dan  oorspronkel^k  het  plan  was"  —  schrgft 
VaJeton  in  de  Voorrede  —  is  het  derde  deel  van  zijn 
Psalmencommentaar  verschenen.  Het  had  nog  in  1904 
in  't  licht  moeten  komen,  en  het  is  verschenen  in  den 
aanvang  van  1905.  Niemand  zal  er  den  auteur  hard 
om  vallen.  Men  bedenke,  dat  in  dit  laatste  deel  de 
meeste  en  de  meest  omvangrijke  liederen  uit  het  Psal- 
terium aan  de  beurt  waren. 

Wg  wenschen  van  harte  prof.  Valeton  geluk  met  de 
voltooiing  van  dezen  voortreffelijken  arbeid.  Maar  ook 
ons  Nederlandsch  theologisch  en  niet-theologisch  pu- 
bliek met  het  bezit  van  deze  uitlegging  van  een  zoo 


1)  Nog  ééft  bewQi  er  roor,  hoe  F.  aUei  Toor  Min  eteUiBg  weet  te  gebndken.  8.  «1 
•ehrlft  k||:  .Die  nene  Rkhtimg,  die  die  WeiebeiteUtontor  im  meeheiilieehen  Jndentom 
inavgvrierte,  het^  iBeofeni  eie  aar  Bieht  tar  .YerleugiiiaBK  dee  Gotteebvndei*'  vad  z«m 
AbftOl  TOfe  Gott  fllirU,  eoger  die  göttUche  Saaktioa  erhalten".  Ia  boe  bew|tt  ]i«  ditP 
Cadet  God  self  omtrent  Job  tegenoTer  EUfiu  en  tQn  ooneervatiere  Trienden  Terfclurd 
beeft:  .MQb  toom  ie  tegenorer  n  en  vw  beide  imkken  ontbrand,  oadat  g|  omtrent  MQ 
niet  de  wnerbeid  geeproken  bebt«  geMJk  MQn  knecht  Job"  (Job  4S  :  7.  8). 
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belangrij  boek  als  dat  der  Psalmen.  Moge  het  nu 
maar  veel  gekocht  en  bovenal  ernstig  bestudeerd 
worden ! 

Tot  het  eigenaardige  van  Yaleton's  uitlegging  behoort 
niet  alleen  het  stichtelijk  karakter,  maar  vooral  dit, 
dat  hij  met  juisten  tact  de  hoofdgedachte  van  een  ge- 
dicht grijpt  en  deze  op  den  voorgrond  brengt.  Om 
deze  hoofdgedachte  te  doen  uitkomen,  schroomt  hij 
desnoods  niet  in  zijn  uitlegging  met  het  laatste  in 
plaats  van  met  het  eerste  vers  te  beginnen.  Men  zie 
b.v.  zijn  schoone  verklaring  van  den  138«^  Psalm. 

Doch  laat  mg  niet  opnieuw  een  karakteristiek  van 
dezen  commentaar  geven.  Ik  zou  in  herhaling  ver- 
vallen van  hetgeen  ik  bij  't  verschijnen  van  deel  I  reeds 
schreef  (verg.  Theol  Stud.,  1903,  bl.  248—254). 

Omtrent  detailpunten  kan  men  —  ook  bij  hartelijke  in- 
stemming met  de  hoofdstrekking  der  uitlegging — ver- 
schillen. Het  gaat  niet  aan  deze  verschillen  alle  ter 
sprake  te  brengen.  Ik  doorlas  deel  Ui  ook  nog  niet 
geheel.  Maar  enkele  vragen  wil  ik,  om  mijn  belang- 
stelling te  toonen,  mgn  ambtgenoot  toch  stellen. 

Is  b.v.  in  Ps.  118  vs  10  dat  D^K  inderdaad  zoo'n 
onhoudbare  lezing,  als  de  meeste  nieuwere  uitleggers 
aannemen?  Ik  ben  ook  geneigd  het  van  ^1D  )9besnijden" 
af  te  leiden.  Doch  kan  het  dan  niet  een  krijgsroep  uit 
de  Makkabeesche  oorlogen  z\jn?  Men  vergelyke  wat 
thans  nog  in  Bohème  een  spreekwijze  is  voor  „ik  zal 
je  wel  klein  krijgen*^,  uit  de  dagen  der  contrareformatie : 
„ich  werde  dich  katholisch  machen".  En  zijn  in  vs  19 
„de  poorten  der  gerechtigheid"  niet  „dé  poorten  der 
overwinning'';  en  in  vs  20  „de  rechtvaardigen"  niet 
„de  overwinnaars"  ?  (verg.  ZeiUchr.  f.  altteatl  Wissensch. 
1902,  S.  167  ff.).  Ik  geloof,  dat  althans  oorspronkelijk 
dit  de  beteekenis  moet  zijn,  al  neem  ik  gaarne  aan, 
dat  bg  onzen  psalmdichter  een  zinspeling  op  de  ethische 
beteekenis  mag  ondersteld  worden. 
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Nog  iets.  Yaleton  heeft  waarschqnl^jk  nog  geen  kennis 
genomen  van  den  Psalmencommentaar  van  den  Ameri* 
kaanschen  Joodschen  geleerde  Arnold  B.  Ehrlich 
(Berlin  1905).  Hij  kon  hem  zelfs  bg  het  bewerken  niet 
gekend  hebben.  Voor  een  nieuwe  uitgave  zou  ik  hém 
de  lezing  van  dezen  eigenaardigen  commentaar  v^el 
aanbevelen.  Meestal  geeft  Ehrlich  niet  anders  dan 
lexicografische  ,,Neuigkeiten",  die  byna  altijd  quaestieus 
zijn,  zoo  niet  verwerpelijk.  Spitsvondig  en  aardig  soms, 
doch  zonder  voldoende  basis.  Maar  een  enkel  maal 
heeft  hij  toch  ook  een  goeden  kijk  op  den  inhoud.  Als 
voorbeeld  noem  ik  zijn  uitlegging  van  den  127®»  psalm. 

In  overeenstemming  met  alle  nieuwere  uitleggers 
schrijft  Yaleton  (bl.  2ö2):  ,,Tusschen  de  beide  helften 
van  dezen  psalm,  vs  1,  2  en  vs  3 — 5  bestaat  geen  andere 
band  dan  die,  geheel  uitwendig,  gelegen  is  in  de  ge- 
dachte: zegen  Gods.'*  Ehrlich  verklaart  dezen  Psalm 
echter  als  één  geheel,  met  één  hoofdgedachte,  zooals 
reeds  Theodorus  van  Mopsuestia  gedeeltelijk 
juist  gezien  heeft.  De  deelen  zyn  dan  ook  te  klein, 
om  aan  combinatie  van  twee  stukken  te  denken.  Het 
is  z.  i.  een  Psalm  uit  den  tyd  van  den  herbouw  der 
muren  van  Jeruzalem,  toen  men  des  daags  moest  ar- 
beiden en  des  nachts  de  wacht  houden  (Neh.  4 :  14 — 17). 
Voor  die  nachtwacht  moest  men  slaven  gebruiken,  wat 
een  Semiet  niet  gemakkelijk  doet.  Er  waren  geen  zonen 
genoeg,  door  Ezra^s  maatregel  om  alle  heidensche  moe- 
ders met  hare  zonen  weg  te  zenden  (Ezra  10).  Dat 
wegzenden  heeft  zich  zeker  telkens  herhaald,  als  er 
nieuwe  scharen  uit  Babyloniê  terugkeerden.  Had  men 
die  kinderen  niet  verstoeten,  zoo  meent  de  dichter,  dan 
konden  dezen  thans  arbeiden  en  strijden.  Eerst  schil- 
dert hg  de  waarde  van  den  goddelijken  zegen  voor 
den  arbeid  aan  het  huis  en  de  bewaking  der  stad  (vsl, 
2).  Dan  verklaart  h\j,  wat  hij  hier  onder  goddelijken 
zegen  verstaan  wil  hebben  (vs  3).  Ten  slotte  teekent 
hij  (VS  4  en  5)  de  gevolgen  van  dezen  bizonderen  god- 
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ddgken  zegen.  Slechts  de  waarde  der  jonge  manschap 
voor  den  strijd  wordt  geschilderd,  omdat  deze  dichter- 
terlijk  het  schoonste  kan  uitkomen.  De  Psalm  moet 
dus  niet  veel  later  dan  50  jaren  na  Nehemia's  tweede 
komst  te  Jeruzalem  gedicht  zijn. 

Ik  sprak  daar  van  een  nieuwere  uitgave  van  Valeton's 
commentaar.  Hartelijk  hoop  ik,  dat  deze  niet  uithlijven 
moge.  En  bescheiden,  doch  met  aandrang  herhaal  ik 
dan  mgn  wensch:  laat  een  tweede  editie  wat  minder 
kostbaar  zijn,  en  plaats  boven  de  bladzijden  de  aan- 
wyzing  van  het  c^fer  des  Psalms,  die  behandeld  wordt. 

Groningen^  18  Mei  1U05,  O.  Wildeboer. 
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De  Essenen. 


II 


Van  nog  grooter  beteekenis  ter  bepaling  van  de  plaats, 
die  de  Essenen  in  het  Jodendom  innemen,  is  hunne 
voor  eene  joodsche  secte  zoo  bevreemdende  verwerping 
van  den  offerdienst.  De  weinige  woorden  van  Philo  en 
Josephus  omtrent  dit  punt  laten  wel  is  waar  voor  de 
meest  uiteenloopende  verklaringen  plaats,  maar,  hoe 
dan   ook  beoordeeld,  aan  hun  belang  twijfelt  niemand. 

Philo  ^)  zegt :  ^^{Inétdrj  xaJ  Iv  rotg  fAiXiora  ^éQanétrral  ^foO 
yéyópaai)  ov  Zêkc  xara^óvTég  iXXdc  léQonQénfïg  rècg  iavrdh^ 
diapolag  xaTaaiuviiéiv  Sc^ioOvreg"  en  waarschijnlijk  naar 
aanleiding  van  Philo's  mededeeling,  Josephus:  ^)  élg  8i 
TÓ  Uqóv  ipa'^ficcra  (fTiXXopTég  d'viflag  ov%  intreXoOat  dtaqiOQÓTfjTi 
&yiféi&y  &g  i^ofAl^ouv  nal  8i^  ivrö  ét^yófupoi  to€  uoivoif 
TifjupUsfAarog  iqi*  airdh^  rag  &valag  iinréXodifi. 

Om  zooveel  mogelijk  alle  door  onze  gegevens  niet 
voldoende  gestaafde  hypothesen  omtrent  de  beteekenis 
en  de  strekking  dezer  mededeelingen  buiten  te  sluiten 
zullen  we  eerst  nagaan  wat  op  goeden  grond  uit  de 
woorden  onzer  berichtgevers  kan  worden  opgemaakt,  om 


1)  ^  o.  P,  L.  t  13.  Aan  de  wiarheid  der  mededeeliag  taH  niet  te  tirtlfeleB.  Philo 
■telt  elden  de  offèra  leer  hoog,  (vgl.  Jk  FkÜwtit  ed.  Mugey  U :  987  «14)  en  >oa  dm  de 
Terwerping  er?ui  niet  londer  reden  atn  de  Sn.  toeeehrQren. 

9)  jhu,  zym :  1,  S. 

Tköól.  atudUn  1906.  ^0 
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daarna  het  karakter  van  de  houding  der  Essenen  ten 
opzichttev  an  dit  punt  te  trachten  te  bepalen.  Ter  verkla- 
ring voor  hunne  sterke  afwijking  van  bet  Jodendom  ten 
aanzien  van  den  tempeldienst,  heeft  men  uit  de  woorden 
van  Philo  de  gevolgtrekking  gemaakt,  dat  het  dooden  van 
dieren  door  de  Essenen  werd  afgekeurd  en  dat  daardoor 
dus  vanzelf  ook  het  offeren  van  dieren  was  uitgesloten. 
Reeds  boven  (vorige  aflevering  bl.  235)  maakte  ik  er 
opmerkzaam  op,  dat  de  woorden  van  Philo  allerminst 
steun  geven  aan  deze  opvatting.  De  reden,  door  Philo 
zelf  voor  hun  offeronthouding  aangegeven,  was,  dat  zij 
veeleer  zichzelf  heiligden.  Bovendien  hebben  wij  in  de 
mededeeling  van  Josephus  een  commentaar  op  Philo's 
bericht,  omdat  waarschijnlijk  Josephus  naar  aanleiding 
van  Philo  schrijft.  Bij  Josephus  is  't  geheele  woord  töa 
weggelaten,  de  tegenstelling  met  het  Easeensche  óyvétat 
is  nog  duidelijker,  terwijl  als  om  allen  twijfel  weg  te 
nemen,  Josephus  hetzelfde  woord  {hiaiai  gebruikt  van 
de  heilige  handelingen  der  Essenen,  ongetwijfeld  vooral 
het  oog  hebbend  op  den  maaltijd  het  middelpunt  van 
het  Esseensch  ritueel.  Slechts  verzwakking  van  de 
woorden  van  Josephus  laat  voor  eene  andere  opvatting 
plaats.  ^)  Voor  hen  hebben  dus  de  tempelofiers  geen 
reinigende,  verzoenende  kracht,  of  althans  ze  hebben 
dat  minder  dan  hunne  eigene  ritueele  handelingen. 
Daarom  werden  ze  dan  ook  uit  den  tempel  geweerd,  *) 
d.  w.  z.  zij  namen  geen  deel  aan  de  verzoening  door  het 
offer  teweeggebracht.  Josephus  noch  Philo  geven  dus 
aanleiding  tot  de  onderstelling  door  Joodsche  geleerden  ^) 
gemaakt,  dat  vrees  voor  verontreiniging  hen  uit  den 
tempel  hield.  Dat  niet  de  tempel  zelf  door  hen  gemeden 
werd,  kan  ten  overvloede  blijken  uit  het  verhaal  van 
Josephus  in  Antt.  XIII  :  11,  2  {B.  ƒ .  I  :  3,  5).  Daar 


1)    Ligbtfoot  1.  1.  p.  S7I:   .Whtn  he  (Jotephni)  ipettka  of  tiidr  snbititatinB  prirtte 

Merlfteet,  hii  own  qwUictlioiii  ihow,  ihat  kê  doet  mai  mnm  tkê  wóri»  to  U  UttnUtêrtdly,** 

%)    Welliebt  Jniiter  te  rertelea :  OBthovdeB  ig  lich  rtn  bet  gemeemehftppeldk  beiligdoni. 

8)    Or&tia.a.  O.  8.  M3.    Oeiger.  Jfi4.  ilC««*r. /.  JTItf.ti.Xfft.a  J«lirK.(l871)S.  84ff. 
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ziet  zekere  Judas,  een  Essener,  Antigonus  langs  henl 
heengaan  door  den  tempel  (vlgs.  Antt  langs  den  tem- 
pel gaan)  en  voorspelt  zijn  dood.  Het  verdere  van  het 
verhaal  heeft  geene  beteekenis,  maar  er  blijkt  daar  toch 
uit  dat  Judas  zich  in  of  althans  in  de  onmiddellijke 
nabijheid  van  den  tempel  moet  bevonden  hebben,  terw\ji 
hij  zijae  leerlingen  onderwees.  ^)  De  stemming  der  £s- 
senen  ten  aanzien  van  den  tempel  zelf  was  derhalve 
volstrekt  niet  vijandig,  hetgeen  overigens  ten  volle  blijkt 
uit  het  feit,  dat  zfl  volgens  Josephus,  iva^fwra  naar 
den  tempel  zonden.  We  zullen  veilig  dezen  Helleenschen 
term  mogen  verstaan  als :  alle  bijdragen  door  Israëlieten 
af  te  staan  ten  bate  van  den  priester,  uitgezonderd 
offergaven:  eerstelingen,  tienden  van  vee  en  vruchten, 
de  didrachmenbelasting  en  dgl.  Wijgeschenken  zijn  in 
den  Jeruzalemschen  tempel  ten  allen  tijde  zeldzaam 
geweest  en  er  is  geen  reden  waarom  de  Essenen  de 
genoemde  bijdragen  zouden  hebben  geweigerd.  Den 
offerdienst  beschouwden  zij  als  onrein,  of  in  ieder  ge- 
val als  onwerkzaam,  maar  wat  zou  hen  hebben  vrijge- 
steld van  de  verplichtingen  jegens  den  priester,  welke 
zij  ook  al  ware  de  offerdienst  geheel  gestaakt,  zouden 
hebben  moeten  volbrengen? 

Bij  den  grooten  eerbied  voor  de  Mozaïsche  wetgeving, 
het  streng  vasthouden  aan  de  levietische  reinheids- 
eischen,  in  't  algemeen  het  ontegenzeggelijk  overwegend 
Joodsch  karakter  der  Ësseensche  secte,  laat  de  ont- 
houding van  den  offerdienst  zich  op  geene  andere  wijze 
verklaren  dan  door  de  boven  uit  de  woorden  van 
Josephus  en  Philo  afgeleide  onderstelling,  dat  naar  hun 
oordeel  de  gansche  offerdienst  van  den  tweeden  tempel 

1)  Me»  lieeft  i«  deie  ttawMiglield  tui  J«dM  in  den  toapel  tegeaipnak  gesien  mei  de 
onthovdiBg  tui  offer  en  eollnt.  Ten  onient  seg  K  n  e  n  e  n  {0^i$i.  t .  I$r.  H  bL  848)  er 
een  bew^i  in  Tin  sekere  ontwikkeling  tm  het  iMeniraM.  Lneins  (Dur  BttmUmut)  Ter- 
swnkte  liet  Terlieal  tui  Joeephnt,  door  de  geheele  TooretelUng  .Druntiaimng^  te  noesMn. 
Noek  ket  een  noeh  bet  ander  ie  in  OTereemtemaing  met  onse  gegeToni.  Waaroin  ion  men 
de  lieenen  nit  de  U$rmUm  Tan  den  Tempel  hebben  geweerd  f  BoTendien :  teU  tonden  het 
gedaan  hebben  f  De  Eüenen  braehten  hnnne  tempelgaTon  getronw.  Slechte  Tan  den  offer- 
dieuü  en  Tan  aUe  heilige  handelingen  daarmede  aamenhangend  onthielden  sieb  de  Eiaenen. 
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(immers  daarop  komt  het  neer)  onwerkzaam  wijl  on^ 
wettig  was.  Dit  laatste  wyl  onwettig  lezen  we  niet  in 
Josephus  of  Philo:  we  zullen  trachten  het  te  rechte 
vaardigen.  Jk  maak  daartoe  opmerkzaam  op  eene  merk- 
waardige plaats  in  Henoch  89  :  72  ff.  ^)  Daar  woixlt  de 
oprichting  van  den  tweeden  tempel  onder  Ezra-Nehemia 
beschreven:  ,,Da  begannen  sie  wiederum  wie  zuvor  zu 
bauen  und  fiihrten  jenen  Turm  (den  Tempel)  auf  und 
man  nannte  ihn  den  hohen  Turm;  sie  begannen  wie- 
derum einen  Tisch  vor  den  Turm  zu  stellen,  aber  alles 
Brot  auf  ihm  war  befleckt  und  unrein.  Trotz  alledem 
waren  die  Augen  dieser  Schafe,  und  ebenso  der  Hirten, 
blind  so  dasz  sie  nicht  sahen."  De  strekking  van  deze 
plaats  woinit  gewoonlijk  verkeerd  verstaan.  Charles  zegt 
in  de  noot  bij  deze  plaats:  *)  „These  words  fumish  no 
ground  for  supposing  an  Essene  author  of  the  Dream- 
visions;  they  are  not  stronger  than  Mal  I,  üandwould 
only  express  the  ordinary  judgment  of  a  fanatical 
Pharisee."  't  Eerste  is  toegegeven,  't  overige  echter  is 
onjuist.  Maleachi  bestraft  de  priesters,  die  onrein  brood 
op  het  altaar  brengen,  en  ook  de  Assumptie  Mosis  door 
Charles  hier  aangehaald  opponeert  daartegen.  Hier 
echter  zijn  het  volk  en  zijne  leidslieden  bUnd  voor  het 
feit,  dat  alle  brood,  dat  ze  zouden  brengen  in  dien 
tempel,  die  dus  dat  alle  offer  daar  gebracht  bevlekt  en 
onrein  is,  omdat  de  tempel  zelf  onwettig  was. 

We  hebben  hier  te  doen  met  een  gansch  andere 
oppositie  tegen  den  tempeldienst  dan  die  welke  in 
Maleachi  I  en  II,  in  As$.  Mos.  V  en  VII  en  het  sterkst 
wel  in  Psalm.  Salom.  VIII  :  10—13,  22  tegen  de  be- 
dienaren van  den  cultus  worden  ingebracht  Bij  geen 
dezer  laatste  auteurs  brengt  de  verontwaardiging  over 
de  schanddaden  des  priesterschap  eene  veroordeeling 
van  den  tempeldienst  zelf  mede,  integendeel  ware  dit 
laatste  het  geval  de  toon  zou  minder  heftig  z\jn  geweest. 


1)    VerteUBtTtm  Beer  in  Kant tseb'  ^folr.  «.  PmmI^. 
9)    Jëm0$k.  W.  p.  %4A. 
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Dat  we  in  de  bedoelde  plaats  bij  Henoch  te  lezen  heb- 
ben eene  ontkenning  voor  de  wettigheid  van  den  tem- 
peldienst  zelf  en  daardoor  ook  van  de  werkzaamheid 
en  verzoenende  kracht  der  offers,  blijkt  uit  de  verge- 
lijking met  89  :  50,  56,  90  :  20,  28,  29.  Eerst  wordt 
den  bouw  van  den  eersten  tempel  vermeld :  „Jenes  Haus 
(Jeruzalem)  wurde  gross  und  breit,  und  ein  hoherund 
grosser  Turm  (den  Tempel)  wurde  für  jene  Schafe 
gebaut;  er  wurde  auf  das  Haus  fur  den  Herm  der 
Schafe  gebaut.  Jenes  Haus  war  niedrig,  aber  der  Turm 
war  ragend  und  hoch,  und  der  Herr  der  Schafe  stand 
auf  jenen  Turm^  und  man  setzte  ihm  einen  vollen 
Tisch  (Gaben  und  Opfer)  vor."  Dan  wordt  na  een  zeer 
kort  overzicht  der  verdei^e  geschiedenis  de  wegvoering 
vermeld:  „Ich  sah,  dasz  er  (der  Herr  der  Schafe)  ;>nc« 
ihr  Haus  und  ihren  Turm  verliesz  und  sie  alle  den 
Löwen  (Assyrier)  preisgab."  Van  den  tweeden  tempel 
wordt  dan  in  de  reeds  aangehaalde  plaats  gesproken, 
tegelijk  van  de  verbUnding  der  Israëlieten  voor  de 
onvoldoendheid  van  het  oprichten  van  een  tempel 
zonder  dat  God  daarin  is  wedergekeerd.  In  90  :  20 
wordt  dan  gesproken  vanhet  nog  toekomstige,  werkelijk 
herstel:  „Ich  sah,  bis  dasz  ein  Thron  in dem lieblichen 
Land  errichte  wurde,  und  der  Herr  der  Schafe  sich 
darauf  setzte.  Dan  komt  het  oordeel  over  de  vijanden 
Israels,  eindelijk  heet  het  no.  28:  „Ich  stand  auf  um 
zu  sehen  bis  das  er  jenes  alte  Haus  einwickelte.  Man 
schaflte  alle  Saulen  hinaus  und  legte  es  an  einen  Ort 
im  Süden  des  Landes.  29.  Ich  sah  bis  dasz  der  Herr 
der  Schafe  ein  neues  Haus  baute,  gröszer  und  höher 
als  jenes  erste,  und  es  an  dem  Orte  des  ersten  auf- 
stellte,  das  eingewickelt  worden  war.  Alle  seine  Saulen 
waren  neu,  auch  seine  Verzierungen  waren  neu,  und 
grösser  als  die  des  ersten  alten,  das  er  hinausgeschaSt 
hatte;  und  der  Herr  der  Schafe  war  darin" 

De  nadruk  moet  telkens  vallen  op  de  gecursiveerde 
woorden.    Eerst  dan  kan  er  van  een  wettigt n  tempel 
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en  van  een  onbevlekt  offer  weder  sprake  zijn  als  God 
zelf  in  zijnen  tempel  woont  en  't  offer  heiligt.  Deze 
verklaring  is,  zoowel  voor  de  tempelveroordeeling  van 
Henoch  als  voor  de  onthouding  van  offeren  bij  de  Es- 
senen,  waarmede  men  anders  verlegen  zit,  de  eenvou- 
digste, en  te  meer  schijnt  z\j  juist,  omdat  het  denkbeeld 
zelf  oud  is.  Zacharia  profeteert  reeds,  ^)  dat  na  den 
toom  van  Jahve,  Hij  zal  wederkeeren  tot  Sion  en  in 
't  midden  van  Jerusalem  wonen  zal.  Maar  zoolang  de 
teekenen  van  dien  terugkeer  van  Jahve  nog  niet  gezien 
waren,  zouden  er  Joden  blijven,  die  ontkenden,  dat  de 
verstrooiing  door  Jahve  geëincügd  was,  en  in  verband 
daarmede  de  wettigheid  van  den  tempeldienst  betwistten. 
Dit  standpunt  wordt  ook  ingenomen  door  Tobith.  *)  Wel 
zal  God  zich  erbarmen  en  ballingen  terug  voeren  in 
het  land,  ze  zullen  ook  wel  weder  een  tempel  bouwen, 
maar  niet  als  den  vorigen  Doch  daarna  (futêc  raiyra) 
zullen  ze  wederkeeren  uit  de  ballingschap  naar  Jeru- 
salem. Dan  zal  het  huis  Gods  weder  gebouwd  worden, 
dan  zal  de  volheid  der  heidenen  ingaan.  Bij  Tobith  is 
't  veel  zwakker  dan  bij  Henoch^  maar  in  den  grond 
is  't  oordeel  over  den  2««  tempel  hetzelfde.  Evenzoo  in 
Baruch  (I— III  :  8).  Ook  daar  heet  het  dat  de  tempel 
verbrand  is  tot  op  den  huldigen  dag  (I  :  2  en  II  :  26) 
en  dat  niettegenstaande  I  :  13,  14  de  tempeldienst  toch 
nog  geregeld  voortgaat:  het  eigenlijke  karakter  ont^ 
breekt  er  aan.  .Feitelijk  wordt  dit  gevoelen  gedeeld 
door  den  auteur  van  2  Macc.  als  hij  verklaart  (II :  4  sqq.) 
dat  de  tabernakel  en  de  ark  en  het  reukaltaar  (waar- 
van althans  de  beide  eerste  bewijs  zijn  van  de  tegen- 
woordigheid van  Jahve)  door  Jeremia  verborgen  zijn 
en  dat  de  plaats,  waar  ze  verborgen  zijn  onbekend  zal 
blijven  itog  &v  awayAyji  h  ^éig  Ini  awaycoyijv  roif  hxoV  nal 
ïXéiog  yhtirai. 

Deze  allen  gaan  niet  zoover,  dat  ze  uit  het  feit  van 


1)  vm  :  %,  s. 

%)    XIV  :  S. 


Digitized  by  VjOOQIC 


319 

de  voortduring  der  diaspora  ook  de  onwettigheid  van 
den  tempeldienst  zouden  afleiden,  maar  het  is  ons 
slechts  te  doen  om  de  stroonüng  te  constateeren,  waar- 
uit eene  dergelijke  verwerping  van  den  cultus  haar 
oorsprong  neemt,  en  waardoor  slechts  zoowel  de  ver- 
houding der  Essenen  als  van  Henoch  tot  den  tweeden 
tempel  begrijpelijk  wordt.  Slechts  door  aan  te  wijzen, 
dat  in  het  rechtzinnig  Jodendom  deze  gedachtengang 
kan  worden  gerespecteerd,  al  wordt  ze  niet  in  de  prac- 
tijk  overgenomen,  wordt  verklaard  hoe  het  mogelqk 
was,  dat  de  Essenen  niettegenstaande  hunne  offer- 
onthouding  in  een  reuk  van  heiligheid  en  in  hooge 
eer  stonden  bij  de  rechtzinnige  kringen. 

Daardoor  heeft  de  offeronthouding  der  Essenen  niet 
maar  de  beteekenis  van  een  religieus  curiosum:  Sinds 
de  dagen  van  Ezra  was  het  Israëlietische  volk  in  zijne 
leidslieden  niet  langer  een  priesterlijk  volk,  maar  een 
volk  van  Sopherim:  de  wetgeleerdheid  neemt  de  plaats 
in  van  het  erfelijk  priesterschap.  Het  zijn  niet  langer 
de  priesters,  welke  de  cultusgebruiken  vaststellen;  in 
de  handen  van  de  mannen  uit  het  volk,  de  leeken,  die 
niet  van  priesterlijken  bloede  behoeven  te  zyn,  berust 
de  halacha,  die  thans  aan  de  priesters  opgelegd  word 
en  waaraan  deze  zich  te  houden  hadden.  De  schrift- 
geleerde staat  boven  den  priester:  „een  wetgeleerd 
bastaard  staat  boven  een  hoogepriester,  die  slechts  'am 
ha'ares,  ongeleerd,  is."  i)  De  eigenlijke  priesterrechten 
bleven  onaangetast:  geen  schriftgeleerde  zal  een  huis 
voor  melaatsch  verklaren,  maar  geen  priester  mag 
't  toch  doen  tenzg  een  schriftgeleerde  in  dien  zin  be- 
slist heeft.  De  cultische  handelingen  zelve  blijven  het 
uitsluitend  eigendom  en  recht  van  den  priester,  maar 
al  bet  andere  wordt  aan  diens  bevoegdheid  onttrokken 
en  komt  geheel  onder  toezicht  en  in  de  handen  der 
wetgeleerden.  Is  het  wonder,  dat  in  de  Uteratuur  dezer 


1)    EoNé^  U  :  1.  TgL  Seh&rer  U«  S.  491  f. 
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mannen,  die  door  hunne  inzettingen  de  wet  krachteloos 
maakten,  van  de  geweldige  katastrophe  die  volksbestaan 
en  eeredienst  beide  vernietigde  zoo  bitter  weinig  te 
bespeuren  valt?  Zij  zelven  werden  er  niet  door  ge- 
troffen, hun  leersysteem,  schijnbaar  zoo  gehecht  aan 
de  overlevering,  was  daarvan  vrij  en  onafhankelijk: 
Het  Pharisaeisme  is  een  der  teekenen  van  den  barens- 
nood der  tijden;  alles  dringt  naar  buiten,  over  de 
grenzen  van  nationaliteit  en  overlevering  heen,  en  zelfs 
het  Pharisaeisme  —  hoe  paradox  het  klinkt  —  is  een 
bewijs  van  de  vrijmaking  van  het  individu  tegenover 
en  ten  koste  van  de  overlevering. 

Immers  —  en  dit  is  het  belangrijkste,  waarom  ik  in 
dit  verband  er  over  spreek  —  hier  kan  ieder,  zelfs 
zonder  tot  het  volk  te  behooren,  een  graad  verwerven 
boven  het  door  erfrecht  verkregen  priesterschap,  de 
leerstoelen  der  sopherim  en,  in  wijder  kring,  de  syna- 
gogale eerdienst  nemen  de  plaats  in,  eertijds  en  in 
theorie  nog  steeds,  bekleed  door  de  priesterlijke  thora 
en  den  offercultus.  Nu  is  het  er  verre  van  af,  dat  ik 
in  het  Essenisme  niets  anders  zoude  zien  dan  een  op 
de  spits  gedreven  Pharisaeisme,  wat  ik  bedoel  is  alleen 
ook  in  deze  richting  aan  te  wijzen  een  historische  lijn, 
die  den  offercultus  overbodig  maakt,  maar  daarnevens 
alle  eischen,  die  de  wet  aan  het  dagelijksch  leven  stelt, 
wil  voldoen  en  al  de  rechten  van  het  Aaronidische 
priesterschap  erkent. 

We  hebben  in  de  besproken  mededeelingen  van  Jo- 
sephus  en  Philo  een  van  de  weinige  punten,  waarom- 
trent de  bronnen,  eenvoudig  begrepen,  slechts  eene 
verklaring  toelaten,  tevens  ter  waardeering  van  het 
E^ssenisme  een  van  de  belangrijkste.  Daarom  was  't  van 
belang  er  even  langer  bij  stil  te  staan. 

Is  het  bovenstaande  in  hoofdzaak  juist,  dan  kan 
Josephus  als  hij  spreekt  van  „priester''  bij  de  Essenen, 
niet  op  Aaronidische  priesters  het  oog  hebben.  „Voor 
en  na  den   maaltijd  spreekt  een  priester  een  gebed 
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uit,"  1)  ook  de  mannen  die  met  de  bereiding  der  spij- 
zen belast  zijn,  noemt  Josephus  hQeïg.  Dat  dit  geen 
Aaronieden  behoefden  te  zijn,  volgt  wel  daaruit,  dat 
dan  zonder  een  Aaronidisch  priester  geen  afdeeling  der 
orde  volledig,  ja  zelfs  bestaanbaar  zou  zijn  geweest. 
Ook  was  het  aanzien  der  Jerusalemsche  priesterschap, 
o.  a.  blijkens  sommige  der  Psalmen  van  Salomo^  bij  de 
vromen  waarlijk  niet  zoo  hoog,  dat  de  Essenen  ze  als 
leidslieden  der  oinle  zouden  hebben  gekozen. 

Dat  't  een  geordend  priesterschap  was,  in  de  plaats 
getreden  voor  de  Aaronidische  priesters,  is  al  even 
onwaarschijnlijk.  Dat  moet  de  eerbied  voor  de  Mo- 
zaïsche wetgeving  verboden  hebben,  en  dan  zou  de 
uitdrukking  bij  Josephus,  die  zelf  van  priesterlijken 
bloede  was,  ook  wel  minder  achteloos  geluid  hebben. 
We  moeten  aannemen,  dat  inderdaad  de  gew\jde  han- 
delingen der  orde  zulk  een  godsdienstig  karakter  ver- 
kregen hadden,  dat  Josephus  ter  wille  van  de  duide- 
lijkheid het  best  de  uitdrukking  Uqëig  voor  de  voor- 
gangers gebruiken  kon,  gelijk  hij  den  maaltijd  met 
den  naam  'fhiaui  aanduidt. 

'  Over  enkele  kwesties,  die  men  bij  het  beoordeelen 
van  de  bronnen  aan  de  orde  gesteld  heeft,  dienen  we 
nog  te  spreken.  Allereerst  over  het  „dtialt^me"  der 
Essenen.  Philo  zegt  (Q.  O.  P.  LJ  dat  de  Essenen  „de 
godheid  hielden  voor  de  oorzaak  van  alle  goeds,  maar 
van  niets  kwaads,"  en  met  dit  bericht  moeten  we  dan 
in  verband  brengen  de  reeds  besproken  mededeeling 
van  Josephus,  omtrent  het  onbepaald  geloof  der  Essenen 
aan  de  dfucQ/Urfj.  De  wijs  tegenover  daaromtrent,  het  sterkst 
door  Zeiler  ^)  uitgesproken  meeningen,  allereerst  op  de 
omstandigheid,  dat  van  een  tuijsgeerig  dualisme  bij  de 
Essenen  nergens  elders  een  bewijs  te  vinden  is.  De 
verwerping  van  het  huwelijk  komt  niet  dadruit  voort, 


1)    B,  j.  n  :  8,  I. 
S)    Fk,  4.  er*  8.  896. 
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dat  „das  Weibliche  ihnen  überhaupt  fur  das  schlechtere 
Priacip"  gelden  zou,  levietische  reinheidsmotieven  ver- 
klaren die  onthouding  ruimschoots.  Ook  in  de  leer  der 
ziel  is  het  de  gewone  O.  T.ische  tegenstelling  tusschen 
zondaars  en  rechtvaardigen  waarvan  wordt  uitgegaan. 
Bovendien  sluiten  wijsgeerig  opgevat  de  denkbeelden 
van  fatum  en  dualisme  elkander  uit,  terwijl  zij  in  het 
godsdienstig  leven  ten  allen  tijde  vereenigd  voorkomen : 
moge  het  godsdienstig  gemoed  de  rampen  ook  als  door 
God  gezonden  en  zelfs  in  het  bestaan  van  het  kwaad 
de  toelating  Gods  erkennen,  nooit  zal  het  ethische 
kwaad  als  daad  Gods  worden  opgevat.  Welke  moeilijk- 
heden de  theodicee  in  dezen  ook  oplevere,  beide  tegen- 
stellingen blijven,  al  of  niet  verzoend,  beleden,  zonder 
dat  men  recht  heeft  de  wijsgeerige  termen  monist  of 
dualist  op  den  belijder  toe  te  passen.  Iets  dergelijks 
moeten  wij  ook  in  Philo's  woorden  lezen:  Op  grond 
van  deze  plaats,  waarvan  de  formuleering  onder  invloed 
staat  van  Philo's  wijsgeerige  denkbeelden,  in  verband 
met  al  het  andere  wat  wij  over  de  Essenen  weten, 
mogen  we  niet  spreken  van  een  principieel,  wijsgeerig 
dualisme,  ook  al  zijn  wij  niet  in  staat  Philo's  woorden 
met  zekerheid  tot  hun  werkelijke  beteekenis  te  herleiden. 
Dualisme  heeft  men  ook  gezien  in  de  gewoonte  der 
Essenen  om  te  vermijden  te  midden  van  anderen  of 
rechts  van  zich  te  spuwen.  i)Dérenbourg  s)  haalt  als 
rabbijnsche  parallel  aan,  dat  het  een  daad  is,  waarvan 
men  rekenschap  zal  hebben  te  geven:  te  spuwen  in  't 
aangezicht  van  den  naaste  en  alzoo  hem  te  smaden. 
Dit  verklaart  echter  slechts  de  helft  van  de  Esseensche 
gewoonte.  Het  vermijden  van  rechts  te  spuwen  kan  ik 
slechts  in  verband  brengen  met  hun  eerbied  voor  de 
zon:  zich  keerend  naar  het  noorden,  wachten  zij  er 
zich  voor  rechts  d.  i.  in  oostelijke  richting,  naar  den 
opgang  der   zon   te  spuwen.  Dualisme  daarachter  te 


1)    B.J.U.'.  8,  9. 
3)    l,  e,  p.  17S  Jfotê. 
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zoeken  komt  mij  vreemd  voor.  In  elk  geval  zal  men 
weldoen  op  dergelijke,  in  oorsprong  en  beteekenis,  zoo 
duistere  gebruiken  niet  veel  te  bouwen. 

Nog  minder  grond  geven  ons  de  bronnen  tot  het 
toeschrijven  van  Messiaansche  verwachtingen  aan  de 
Essenen.  Toch  heeft  men  meermalen  de  Essenen  ge* 
maakt  tot  de  vurigste  predikers  van  het  komend  Gods- 
rijk 1)  Aanleiding  tot  deze  onderstelling  nam  men  uit 
de  profetie  der  Essenen  en  uit  hunne  deelneming  aan 
den  Romeinschen  oorlog,  waarin  Messiaansche  dweperijen 
zulk  een  voorname  rol  gespeeld  hebben.  Wat'de  „profetie" 
der  Essenen  betreft;  er  worden  door  Josephus  *)  enkele 
anecdoten  van  voorspellers  medegedeeld,  die  de  belang- 
stellende lezer  ter  plaatse  naleze.  Voorts  bl^kt  uit  het 
verhaal  van  Judas  den  Essener,  dat  de  E^nen  om 
hunne  voorzeggingskunst  bij  't  volk  bekend  waren,  en 
deelt  Josephus  ons  ten  overvloede  nog  mede :  ^)  Er  zijn 
er  onder  hen,  die  beweren,  de  toekomst  te  kennen  en 
daartoe  van  jongsaf  voortdurend  zich  hebben  bezig  ge- 
houden met  de  studie  der  heilige  boeken  en  onder- 
scheiden reinigingen  en  de  uitspraken  van  profeten; 
zelden  gebeurt  't  dat  ze  in  hunne  voorzeggingen  falen." 

De  „profetie"  der  Essenen  voorzoover  ze  die  uit  de 
daad  Josephus  medegedeelde  voorbeelden  leeren  kennen, 
is  weinig  meer  dan  gewone  waarzegkunst.  Van  eenig 
eschatologisch  karakter  hunner  voorspellingen  bemer- 
ken we  niets.  Slechts  de  voorbereidingen,  welke  tot 
hunne  kunst  van  noode  zijn,  zouden  iets  meer  er  achter 
doen  zoeken.  Tot  eenig  welgestaafd  oordeel  ontbreken 
ons  echter  ten  eenen  mate  de  voldoende  gegevens.  En 
al  moesten  wij  aannemen,  dat  de  Esseensche  „voor- 


1)  br.  Hautrath.  N.  T.  Mta^.  8.  148.  Orits  «.  «.  a  8.  IM.  Klopper  IV» 
Brkf  m  Ut  Kéku$m;  S.  83  ff. 

S)  S.  y.  I :  S,  S  en  Jmti.  XIII  :  11,  8.  OTer  sekerea  JodM  dtn  EMener,  ten  tQde  Tan 
Antigonns  (lOS— 104);  JnU,  XY  :  19,  6.  o?ei  lekeren  Menabem  ten  t^de  tan  Herodet; 
J.  /.  n  :  7,  8  en  Jnii,  XTH  :  18,  8.    o?ei  8i»on  den  beener,  t^deai  AreheUns. 

8)    J.  /.  n  :  8,  IS. 
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spellingen"  een  apocalyptisch-eschatologisch  karakter 
droegen,  zelfs  dan  nog  zou  de  Henocb-apocalypse  ons 
moeten  terughouden  van  de  voorbarige  conclusie,  dat 
dan  ook  Messiaansche  verwachtingen  door  de  Essenen 
zijn  gekoesterd:  bet  is  immers  bekend  hoe  deze  ver- 
wachtingen by  Henoch  op  den  achtergrond  treden ;  het 
beste  bewijs,  dat  apocalyptisch  en  messiasverwachting 
niet  noodzakel^k  verband  houden. 

Naar  aanleiding  van  de  deelneming  door  de  Essenen 
in  den  Romeinschen  oorlog  moeten  we  eenigszins  uit- 
voeriger de  verhouding  der  Essenen  tot  de  burgerlijke 
overheid  bespreken.  Vrg  breedsprakig,  ofschoon  weinig 
duidelijk  is  daaromtrent  Q.  O.  P.  L.  §  13.  i)  Phüo 
verklaart  daar  als  bewijs  hoe  ver  de  Essenen  het  in 
lofwaardige  daden  hebben  gebracht,  dat  achtereenvol- 
gens vele  machthebbers  over  het  land  zijn  opgestaan, 
verschillend  van  karakter  en  willekeur.  Van  hen  hebben 
sommigen  zich  beijverd  om  in  ontembaarheid  de  woest- 
heid van  wilde  dieren  te  overtreffen,  en  geen  enkele 
wreedheid  nalatend,  lieten  ze  hunne  onderdanen  bg 
hoopen  slachten  of  levend  in  stukken  hakken,  zooals 
slagers  dat  doen,  totdat  de  gerechtigheid,  die  't  lot  der 
menschen  bestuurt,  hen  hetzelfde  lot  deed  ondergaan. 
Anderen  echter,  hun  dollen  waanzin  op  andere  wijze 
openbarend,  koesterden  onzeggel^ke  bitterheid,  spraken 
zoeteiyk,  maar  in  hun  gehuichelde  zoete  stem  toonden 
zij  toch  hun  razende  gezindheid:  kwispelstaartend  als 
dolle  honden  werden  zij  oorzaak  van  onherstelbaar 
kwaad  en  lieten  in  tal  van  steden  {xara  n6X(ig\  de  on- 
vergetelijke rampen,  die  ze  over  hunne  slachtoffers 
hebben  gebracht,  na  als  herinneringen  aan  hunne  god- 
deloosheid en  menschenhaat.  Maar  (wie  ook  van  hen 
mogen  geleden  hebben,  niet  de  Essenen),  want  geen 
der  meest  wreede,  noch  der  zeer  arglistige  of  huichel- 
achtige  hebben   genoemde  vereeniging  (ifAih)g)  der  Es- 


1)    Ygl.  bieroTer  wt^nt  iisMrUtk^  bl.  88  r. 
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senen  of  vromen  van  iets  kunnen  betichten.  Maar 
allen  bleken  te  zwak  tegenover  de  deugd  dier  mannen 
en  hebben  zich  tegenover  hen  gediagen  als  tegenover 
menschen,  die  van  nature  autonoom  en  vry  waren, 
roemden  hun  gemeenschappelijke  maaltijden  en  hun 
gemeenschapsleven  met  woorden  niet  te  beschrijven 
(napTóg  Xóyov  ntqiirxwa  M0iP09plav)  hetwelk  het  bewijs  is 
van  een  volmaakt  en  zeer  gelukkig  leven. 

Als  er  in  deze  bij  uitstek  rhetorische  en  vage  para- 
graaf iets  duidelijk  is,  dan  toch  wel  dit:  dat,  wat  ook 
andere  burgers  van  deze  vorsten  mogen  geleden  heb- 
ben, de  Essenen  geen  kwaad  van  hen  hebben  onder- 
vonden, want,  tenzij  men  allen  logischen  samenhang  in 
dat  stuk  wil  ontkennen,  kunnen  onder  nAvrég  di  da^tvifmQOi 
x.tJ.  niet  anders  bedoeld  zijn  dan  de  vorsten,  waarvan 
sprake  is.  Daarmede  valt  tevens  weg  de  onderstelde 
mogeiykheid,  dat  we  hier  aan  een  toetreden  tot  de  orde 
van  veel  algemeener  omvang  zouden  te  denken  hebben, 
terwijl  trouwens  by  goede  exegese  van  „toetreden" 
gansch  geen  sprake  is.  Dan  echter  zullen  we  ook  naar 
den  waren  historischen  achtergrond  te  zoeken  hebben : 
niet  veel  meer  dan  raden  eigenlijk,  want  in  deze  groote 
woorden  ontbreekt  alle  bepaaldheid.  In  verband  met 
het  algemeene  karakter  van  Q.  O.  P.  L.  ^)  is  het  waar- 
schijnlijk, dat  de  schrijver  niet  't  oog  heeft  op  twee 
categorieën  van  vorsten,  veeleer  zijn  de  algemeenheden 
rhetorische  overdrijving,  't  Zou  trouwens  hoogst  ge- 
dwongen zgn  alle  Joodsche  vorsten  van  150  voor  Chr. 
tot  Chr.  geboorte  in  deze  beide  klassen  te  willen  rang- 
schikken. We  vragen  dus  of  twee  vorsten  in  hun 
gedrag  ten  opzichte  van  hun  volk  overeenkomen  met 
de  gegeven  beschrijving,  zooveel  doenlijk  tot  historisch- 
denkbare  proporties  teruggebracht.  De  eenigen,  die 
dan  in  aanmerking  komen,  zijn  Alexander  Jannai  en 
Herodes  de  Groote.    Van   den  eerste  deelt  Josephus 


1)    Zie  m\fuê  dimrUttk  bL  88  ?. 
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mede,  dat  bij  gedurende  de  zes  jaren  van  zijne  regee- 
ring niet  minder  dan  50,000  Joden  zou  hebben  gedood 
in  de  verschillende  gevechten,  die  bij  tegen  zijn  eigen 
onderdanen  te  leveren  had  ^)  en  dat  by,  by  gelegenheid 
van  bet  Loofhuttenfeest,  woedend  op  bet  volk,  dat 
uiting  gaf  aan  den  baat  tegen  hem  door  met  citroenen 
te  werpen,  terwijl  bij  zijne  priesterlijke  functiën  vervulde, 
wraak  nam  door  ongeveer  zesduizend  personen  te  laten 
ter  dood  brengen.  Ten  overvloede  verbaalt  Josepbus  boe 
Alexander,  na  de  opstandelingen  tegen  zyne  regeering 
bij  Bemeselis  (Bethome)  overwonnen  te  hebben,  de 
voornaamste  gevangen  nam  en  naar  Jerusalem  voerde: 

mf/iÓTfjTog,  Tcüp  yccQ  hjq>^ipT09P  élg  inraxaaiovg  ipaaravQiiaag 
lp  fAiaji  Tfl  niXii,  yvpaiHig  n  xaï  riwa  airrdh^  inHfqxkif  ralg 
i^féCi  %al  radxa  nlpaw  naï  cvynaTamifUPog  raXg  naXXanlatp 
lipfiiQa.  2)  Me  dunkt,  dat  deze  beschrijving  de  onder- 
stelling rechtvaardigt,  dat  Q.  O.  P.  L.  bij  zijne  be- 
schryving  van  de  eerste  „klasse'*  van  vorsten  bet  oog 
beeft  op  Alexander  Jannai.  In  Alexander's  ellendigen 
dood,  welke  voor  8000  uitgewekenen  het  sein  was  tot 
terugkeer,  kan  Philo  zeer  goed  de  straf  des  hemels 
gezien  hebben. 

Niet  zoo  duidelijk  past  de  beschry  ving  voor  de  tweede 
„soort"  vorsten.  Als  wij  echter  denken  aan  Herodes' 
dubbelzinnige  houding  ten  opzichte  van  de  Helleensche 
cultuur,  en  ons  berinneren,  dat  by  zoo  goed  beidensche 
tempels  gebouwd  heeft,  als  den  beroemden  Jeruzalem- 
schen  tempel,  ^)  dat  hij  den  Phariseêrs  den  eed  van 
trouw  kwytschold,  maar  by  een  andere  gelegenheid 
velen  liet  ter  dood  brengen,  ^)  dat  de  talryke  woorden 
en    terechtstellingen,    welke    bet  laatst  van  Herodes' 


1)  S.  /.  1  :  4,  4.    AnU.  Xm  :  14.  S. 

S)  B,  /.  U  :  4,  <  Cf  Jntt.  Xm  :  14,  S. 

8)  Sehürer.  ChêA.  d,  J.  V,  I*  8.  9S8  ff 

4)  Ygl  JnU,  XT  :  10,  4  BMt  JnU,  XYII  :  %,  4. 
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leven  kenmerkten  nog  zoo  verscb  in  't  geheugen  lagen  ^) 
en  de  haat  van  het  geheele  Joodsche  volk  hem  in  zijn 
dood  vergezelden,  dan  lijkt  het  niet  onwaarschijnlijk 
dat  b\j  de  beschrijving  in  Q.  O.  P.  L.  de  persoonlgkheid 
van  Herodes  Philo  voor  den  geest  hestaan  heeft. 

Hoe  vaag  overigens  ook  de  mededeeling  in  Q.  O.  P.  L. 
zij,  wij  vinden  er  in  ieder  geval  de  bevestiging  van 
hetgeen  ons  reeds  uit  Josephus  bekend  was,  en  inzon- 
derheid ten  opzichte  van  Herodes'  regeering  uitdruk- 
kel^k  vermeld  wordt,  ^)  dat  er  van  eenig  conflict  van 
de  Essenen  met  de  burgerlijke  overheid  geen  sprake  is 
geweest  tot  op  den  Romeinschen  oorlog,  dat  ze  veeleer 
om  welke  reden  dan  ook  door  de  „machthebbers"  ont- 
zien zgn.  Van  den  groeten  lof  volgens  Philo  door  de 
vorsten  aan  de  Essenen  toegezwaaid  zullen  we  ons  niet 
te  overdreven  voorstellingen  dienen  te  maken :  Alexander 
Jannai  was  niet  bg  uitstek  geschikt  voor  dergelijke 
godsdienstige  en  zedelgke  waardeering! 

Uit  het  vorenstaande  mogen  we  dus  wel  de  gevolg- 
trekking maken,  dat  de  Essenen  zich  gehouden  hebben 
buiten  politiek  gedrang,  anders  waren  ze  zeker  niet 
ontkomen  aan  het  lot,  dat  geen  partij  die  in  den  strqd 
zich  begeeft  ontkomt.  In  den  Romeinschen  oorlog  echter 
wordt  dit  anders.  „In  den  Rom.  oorlog"  zegt  Josephus, 
„kwam  eerst  recht  hun  wilskracht  aan  het  licht,  de 
zwaarste  worstelingen  konden  hen  niet  bewegen  den 
wetgever  te  vloeken  of  iets,  wat  hun  verboden  was  te 
eten;  de  smarten  en  martelingen  verdroegen  ze  met 
een  glimMhyiÜ^vfioi riig  xpvfag ^(pUcav  AgnAXip xofiiaifUifOi  ^) 
We  hebben  hier  de  zekerheid,  dat  door  de  Essenen  in 
den  wanhopigen  vrgheidsoorlog  in  ieder  geval  een  pas- 
sieve rol  is  gespeeld.  Bg  de  martelingen  en  kwellingen. 


1)  Wat  bQ  de  aehthdd  tui  Q.  O.  P.  £.  bet  gertl  moet  Mli.  Alt  Philo  ±  SS— 90?.Chr. 
geboren  ie  moet  Q,  O,  P.  L.  omelreeke  of  spoedig  se  Herodeo  dood  (4  t.  Cbr.)  ge* 
eebreTOB  t^ii. 

s)  Jnu.  zv  :  10,  s  ftn:  nipTug  Tovg  *Ea<hjpaifg  Ti/«c5r  duriXii. 

8)    S.  /.  n  :  8,  10  llB. 
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waaraan  ze  blootstonden,  hebben  we  zeker  te  denken 
aan  de  ruwheid  der  soldaten,  niet  aan  een  stelselmatige 
godsdienstvervolging,  waarvan  ons  overigens  niets  be- 
kend is  en  welke  in  strijd  zon  zijn  geweest  met  de 
algemeene  beginselen  der  Romeinsche  provinciale 
staatkunde. 

Daarnaast  echter  hebben  wij  de  zekerheid,  dat  door 
de  Essenen  een  werkzaam  aandeel  genomen  is  in  den 
strijd,  althans  we  hooren  van  een  Johannes  den  Essaeër, 
die  in  *t  begin  van  den  Joodschen  opstand  als  toparch 
werd  aangesteld  in  Thamna  ^)  en  later  na  de  nederlaag 
van  Gestius  met  twee  anderen  werd  gesteld  over  eene 
afdeeling  die  tegen  Askalon  oprukte.  Wel  is  waar, 
hebben  we  hier  slechts  met  een  enkel  man  te  doen,  en 
er  biykt  uit  niets  dat  de  orde  in  haar  geheel  zich  bij 
den  opstand  heeft  aangesloten.  Het  feit  echter,  dat  het 
zoo  zonder  eenigen  commentaar  wordt  medegedeeld  en 
het  dus  blijkbaar  geen  by zondere  verwondering  wekte : 
dat  een  Essener  aan  den  opstand  deel  nam,  geeft  ons 
genoeg  te  denken:  een  Essener,  die  zonder  het  lid- 
maatschap der  orde  te  verzaken,  bij  de  nationalistische 
party  en  den  gewapenden  opstand  tegen  het  wettige 
gezag  zich  aansluit.  We  moeten  hier  een  van  beiden 
aannemen :  6f  dat  ook  hier  de  natuur  sterker  bleek  dan 
de  leer  6f,  wat  waarschijnlgker  is,  omdat  het  zijn  ante- 
cedenten vindt  in  den  Maccabeeschen  opstand,  dat 
men  gemeend  heeft,  dat  door  het  Romeinsche  bestuur 
de  godsdienst  van  Israël  zelf  in  gevaar  werd  gebracht, 
een  overtuiging  die  door  de  handelwijze  den  Romeinsche 
procuratoren  zeer  goed  gewekt  kan  z^n. 

Dit  alles  bewijst  echter  nog  niets  voor  de  onderstel- 
ling, dat  Messiaansche  verwachtingen  bij  de  Essenen 
gekoesterd  werden.  Maar  gesteld  al,  dit  ware  het 
geval,  dan  zouden  ze  grooteUjks  van  karakter  moeten 
veranderd   zijn.  Ten  allen  tijde  betreffen  de  Messiaan- 


1)    S.  J.  II  :  SO,  4. 
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scbe  verwachtingen  de  toekomst  van  het  geheele  volk 
en  ze  hebben  dit  karakter  in  den  laatsten  wanhopigen 
str^d  behouden.  Wel  zijn  ook  daarop  individualistische 
en  universalistische  gedachten  niet  geheel  zonder  invloed 
gebleven,  maar  het  toekomstideaal  is  toch  altijd  Israël, 
heerschend  over  de  volken.  ^)  Hoe  geheel  anders  moest 
dat  zijn  bij  eene  secte,  die  feitelijk  buiten  en  boven  het 
volksleven  zich  gesteld  had,  voor  wie  niet  langer  het 
volk,  maar  de  gemeente  ja,  het  conventikel,  drager 
was  der  idealen.  Er  wordt  gewanhoopt  aan  de  heilig- 
heid van  het  gansche  volk,  en  nu  toont  zich  in  de 
Essenerorde  eene  gemeenschap,  die  zich  heilig  acht, 
wier  streven  dus  op  het  tegenwoordige  gericht  en 
waarin  dus  voor  toekomstdroomen  weinig  plaats  is.  ^) 

Rest  ons  thans,  na  zooveel  mogelijk  in  strenge  ge- 
bondenheid aan  de  bronnen  de  bijzonderheden  bespro- 
ken te  hebben,  het  geheel  te  overzien.  Immers  het  valt 
niet  te  ontkennen  dat  veel  ons  duister  bleef,  en  dat 
het  ons  tot  nu  toe  niet  gelukte  een  scherp,  voorstelbaar 
beeld  van  de  secte  te  vormen.  Dat  dit  het  geval  is, 
moge,  gaarne  zij  het  erkend,  voor  een  deel  liggen  aan 
den  schrijver  dezer  bladzijden,  voor  een  ander,  zeker 
niet  geringen  deel  ligt  het  aan  den  aard  onzer  bronnen 
zelve ;  die  met  zeer  bepaalde  bedoelingen  en  onder  zeer 
beperkte  gezichtskring  geschreven  zgn,  waarbij  het 
volstrekt  niet  de  bedoeling  was  de  Essennerorde  te  doen 
begrypen,  hoogstens  ze  te  doen  kennen,  veeleer  ze  te 
verheerlijken.  We  willen  trachten  door  de  voornaamste 
karaktertrekken    op    den    voorgrond   te   doen   treden, 


1)    Ygl.  het  hoofditnk  .2>i«  MmUudtOê  fftffmmg^  bQ  Bonttet  «.  «.  O.  S.  199  ff. 

S)  Ed.deBniiteii  gut  in  sQb  woaderlQk  boek :  Tkê  Angel-Mêêdmk  ofBudkiêt*,  Btêmtt 
mU  Ckrittümi,  1880,  nog  Terder  dan  'i  aaiuiemeB  Tan  Meee.  TerwtehtiBgen  en  trteht  te 
betoogen  dat  de  Eas.  in  een  .Angel-Meiaiah"  geloofden.  Dit  pnnt  der  leer  behoorde  dan 
met  de  geheele  leer  der  Sngelen  tot  de  geheioüeer,  loodat  «they  were  bonnd  not  to  reveal 
anothing  with  regard  to  their  Meeaianie  n^^iêÜmtotwhiékiAhtX  noUki^kMsh$mirmmiUêd 
io  Mi.,.,  TUt  U»dt  «f  to  aarame,  that  the  Eeeenee,  aecording  to  their  seeret  tradition .... 
ezpeeted  aa  Meeaiah  an  ineamate  Angel**.    Lnent  a  non  Inoendo  t 
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naar  vermogen  in  deze  leemte  te  voorzien:  voorop  zg 
echter  gesteld,  dat  de  fantasie  slechts  hulpmiddel,  geen 
geen  hulpbron  mag  zijn  en  dat  't  beter  is  onvermogen 
te  belijden,  dan  fantasie  te  stellen  in  de  plaats  der 
historie. 

Er  blgven  in  ieder  geval,  zoolang  onze  bronnen  niet 
vermeerderd  worden,  tal  van  onzekerheden  over,  vooral 
tal  van  punten,  waartusschen  de  samenhang  ons  ont- 
gaat. Het  streng-wettisch  karakter,  dat  ongetwijfeld 
een  hoofdkenmerk  is,  laat  zich  moeilijk  vereenigd  denken 
met  eene  zonvereering,  tot  hoe  onsphuldige  verhou- 
dingen ook  gereduceerd.  Even  moeilgk  is  de  vraag 
hoe  de  strenge  afzondering  te  rijmen  is  met  het  optre- 
den der  Essenen  in  het  dagelij ksch  leven:  aan  het  hof, 
in  den  tempel,  in  den  oorlog.  Dat  deze  dingen  voor  het 
bewustzgn  der  Essenen  onvereenigd  naast  elkander 
stonden,  laat  zich  met  gepaste  bescheidenheid  niet  bewe- 
ren :  we  kennen  veel  te  weinig  de  innerlyke  motieven, 
en  wat  zoo  mogelijk  nog  ernstiger  moeilgkheid  is:  we 
weten  vr\jwel  niets  van  de  geschiedenis  der  orde  gedu- 
rende de  ±  250  jaren  van  haar  bestaan. 

En  hier  kan  ons^  ook  niet  helpen  onze  kennis  van 
den  algemeenen  toestand  van  het  Jodendom.  Want  zelfs 
al  kenden  wij  beter  dan  inderdaad  't  geval  is  de  gods- 
dienstige stroomingen  in  het  Joodsche  volksleven  gedu- 
rende het  bedoelde  tijdvak,  zou  ons  dat  weinig  baten. 
In  een  secte,  die  zich  zoo  streng  afzonderde  moet  de 
ontwikkeling  voor  een  groot  deel  haar  eigen  gang 
zijn  gegaan  en  hebben  zich  zonder  twijfel  combinaties 
van  gedachten  en  gebruiken  gevormd,  waarvan  ons, 
die  met  de  geschiedenis  ervan  onbekend  zijn,  de  samen- 
hang ontgaat.  Bovendien  —  de  moeilijkheden  stapelen 
zich  op  —  kennen  wij  alleen  de  naar  buiten  gekeerde  zgde 
van  het  Essenisme.  Berichten  aangaande  de  meer  esote- 
rische zijde  van  de  orde  bezitten  wij  niet  en  al  valt 
het  te  betwyfelen  of  die  geheimsleer  wel  zoo  veel 
belangrijks  zal   hebben   bevat,   voor  de  karakteristiek 
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der  orde  is  het  gemis  daarvan  een  zeer  groot  bezwaar. 
Nog  eenige  moeiiykheid  komt  hierbij.  Stel,  wij  kunnen 
met  bevredigende  waarschgnlijkheid  sommige  karakter- 
trekken van  het  Essenisme  vaststellen,  dan  nog  ont- 
breekt ons  zoo  goed  als  elke  aanwgziging  omtrent  de 
verhouding  dier  eigenaardigheden.  Met  zekerheid  kunnen 
wg,  om  een  voorbeeld  te  noemen,  het  rein heidsstre ven 
van  het  Essenisme  karakteristiek  noemen;  daarnaast 
mogen  wij  aannemen  dat  zekere  speculaties  over  de 
onzienlijke  machten,  over  engelen  en  magische  genees- 
kracht van  sommige  stoffen  in  de  orde  inheemsch  waren. 
Maar  het  blijft  ons  totaal  duister,  welk  verband  en 
welke  verhouding  er  tusschen  beide  bestaat.  In  het  boek 
Tobith  hebben  wg  het  bewijs,  dat  ook  elders  beide  fac- 
toren, wetsvervulling  en  geloof  aan  magische  krachten 
en  engelen,  vereenigd  voorkomen;  aan  het  feit  zelf 
is  dus  geen  twijfel  mogelijk,  maar  in  welke  mate 
vreemde  invloeden  zich  deden  gelden,  in  hoeverre 
deze  in  het  denken  en  gevoelen  der  Essenen  tot  eene 
eenheid  zijn  opgenomen,  welke  karaktertrekken  over- 
heerschend,  welke  ondergeschikt  zijn,  dat  alles  is  bg 
ons  b\j  het  ontbreken  van  gegevens  niet  mogelijk  nauw- 
keurig en  met  zekerheid  vast  te  stellen.  In  dezen  bewegen 
wg  ons  vrijwel  op  't  gebied  der  hypothesen,  het  welk 
voor  een  volgend  hoofdstuk  wordt  bewaard. 

Toch  —  enkele  punten  zijn  op  zich  zelf  duidelijk 
genoeg  om  besproken  te  worden.  Allereerst  het  feit 
van  het  bestaan  der  Essenen  zelf:  een  secte,  een  ordCy 
of  hoe  men  't  noemen  wil,  die  zich  uit  het  algemeen 
volksleven  afzondert,  en  zich  daarbuiten  en  daarboven 
plaatst.  Tideman  zegt  ^)  dat  „dit  sectarisch  beginsel 
zuiver  joodsch"  zou  zijn.  Niets  is  echter  minder  waar. 
Integendeel  het  Jodendom  is  nationaal  in  geheel  zgn 
wezen.  Het  volk  is  subject  van  godsdienst  en  toekomst- 
verwachting, secten   in  den  eigenlijken  zin  des  woords 
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beeft  het  Jodendom  niet  gekend:  de  Sadducaeën  en 
Pbarisaeên  zijn  het  volstrekt  niet.  Iets  anders  is  het 
te  zeggen,  dat  het  sectarisch  beginsel,  dat  we  bij  de 
Essenen  aantreffen,  in  bet  Jodendom  zijn  wortels  beeft. 
We  hebben  inderdaad  bg  verschijnselen  als  het  Esse- 
nisme  en  het  kluizenaarsbestaan  van  mannen  als  Banus  ^) 
en  in  tal  van  andere  verschijnselen  de  uitingen  van 
een  nieuw  beginsel  in  het  Jodendom,  dat  voor  'teerst 
duideiyk  reeds  by  Ezechiël  voorkomt:  het  individualisme, 
dat  zich  voorts  ook  uitspreekt  in  boeken  als  Prediker 
en  Jobj  waar  de  vrome  Israëliet  over  het  lot  der  indi- 
viduen en  over  het  verband  tusschen  de  levensomstan- 
digheden en  de  individueele  vroomheid  peinst,  in  de 
Spreukenliteratuur  waar  de  vermaningen  het  individu 
gelden,  in  het  opstandingsgeloof,  in  bet  verschillend  lot, 
dat  boozen  en  goeden  treffen  zal,  gelgk  dat  ook  bij  de 
Essenen  valt  te  constateeren,  in  het  onderscheid  dat 
de  Pharisaeêr,  de  Ghaber,  maakt  tusschen  zich  en  den 
'am  ha'ares  en  in  tal  van  andere  verschynselen,  hun 
kernachtigste  uitdrukking  vindend  in  het  woord  van 
den  laatsten  profeet  des  Ouden  Verbonds  (Matt.  3  :  9) 

M^  dó^Ti  Xi/HV  iavTotgr  Ttaviqa  ijpfAkv  ^A^gadfiy  Xiym  yècQ 
v/uv    Src    ivvarai    ó    ^tbg  lx  Xi^fw  rovxoip  lyiTgai  rinva  r^ 

^A^QaAfA.  Het  is  niet  hier  de  plaats  om  de  vraag  te 
beantwoorden  in  hoever  uitheemsche  invloeden  hier 
werkzaam  waren,  in  hoeverre  de  aanknoopingspunten, 
of  zélfs  de  kiemen  dezer  gedachten  in  het  leven  van 
Israël  zelf  te  vinden  zQn:  slechts  dit  wilden  w^  aan- 
toonen :  dat  de  banden  van  het  volksbestaan,  als  grond- 
slag en  voorwaarde  voor  den  —  immers  nationalen  — 
godsdienst,  werden  losgemaakt  door  een  geestes- 
strooming,  die  op  het  individu  gericht  was.  De  ge- 
volgen was  men  zich  veelal  niet  bewust:  de  consequenties 
werden  niet  dan  door  de  geschiedenis  zelf  getrokken  en  de 
waarschuwing  van  H  il  lel:  „Zonder  u  niet  af  van  de 
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gemeente/'  i)  toont,  dat  het  gemeenschapsgevoel  niet 
was  uitgeblu9cht,  en  is  tot  op  den  huidigen  dag  Israël 
niet  een  volk  gedragen  en  byeengehouden  door  zyne 
godsdienst? 

Bij  de  Essenen  wordt  deze  afzondering  van  het  volk 
op  de  spits  gedreven.    Philo   zegt   het  zoo   duidelyk 

mogelijk:  fcrrc  SI  avvoTg  ^  TTQoalQéüig  oi  yipn*  yhog  xag  i(p^ 
ixoviflovg  ov  yQ4iq)iTai,  dia  dé  t'^hw  icQir^g  xai  q)tXav^Qomiag 

tfMQop.  >)  Het  blijkt  bovendien  ontwijfelbaar  uit  de 
overdreven  reinheidsmaatregelen,  het  geheimhouden 
van  de  leer  en  de  onthouding  van  het  huwelyk,  den 
grondslag  van  het  volksbestaan.  Hiermede  hangt  voorts 
samen,  dat  door  de  Essenen  eigenlyke  propaganda  niet 
werd  gedreven:  wel  onderwazen  ze  jongelieden,  maar 
alleen  om  ze  voor  de  orde  te  winnen  en  zoo  de  orde 
in  stand  te  houden,  welke  anders  ten  gevolge  van  de 
htlwelijksonthouding  zou  uitsterven.  ^)  Van  eigenlyke 
populariteit  en  van  invloed  op  het  volk  bemerken  wg 
zeer  weinig:  mogelyk  waren  ze  als  voorspellers  gezien 
en  als  „geneeskundigen"  gezocht:  geen  enkel  spoor  wyst 
ons  op  prediking  van  de  Essenen :  het  volk  te  bereiken 
met  en  te  doordringen  van  hunne  beginselen  was  niet 
hun  doel:  de  heiligheid  van  het  volk  in  zijn  geheel 
Was  onbereikbaar,  in  den  engeren  kring  streefde  men 
naar  wat  in  groeten  omvang  onmogelyk  werd  geacht: 
de  uitnoodiging  om  ordelid  te  worden  treedt  in  de 
plaats  van  de  boeteprediking,  ^)  die  de  bekeering 
van  het  volk  ten  doel  heeft.  Zoo  kunnen  wg  hier  in 
de  geschiedenis  van  Israël  opmerken  het  zeer  eigen- 
aardige feit  hoe  eetn  zelfde  grondgedachte  in  de  toepas- 
sing tot  volkomen  tegengestelde  gevolgen  leidt:   het 


1)    Jisa  S  :  4. 

S)    JfcUgU  (n  :  68S]. 

8)  s.  j.  II :  8.  8.  Tuxl   yAfiov  füp  imQO%pia  nag''  ceiro^g,  roifg  dl 
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individualisme,  dat  b^  de  Essenen  zoo  strenge  afzonde- 
ring ten  gevolge  bad,  leidt  b\j  bet  overige  Jodendom 
tot  een  universalisme,  dat  ook  den  heiden  toegang  geeft 
tot  Israël,  mits  bij  zicb  aan  den  wet  onderwerpt. 

We  maakten  reeds  melding  van  een  tweede  hoofd- 
kenmerk van  de  Essenenorde:  bet  streven  naar  rem- 
heid.  Daarop  is  gebeele  levenswgs  aangelegd:  den  gra- 
datie in  de  orde  zelf,  de  voorzorgen  om  buiten  aanraking 
te  biyven  met  personen  van  lagere  mnbeidsorde,  de 
wasscbingen,  de  levietiscbe  reinheid  der  spijzen  binnen 
de  orde  zelf  gewonnen  en  ter  bereiding  aan  speciale 
beambten  toevertrouwd,  de  voorzorgen  bg  de  gehuwde 
Essenen  ter  voorkoming  van  onwaardige  verontreiniging 
door  huweiyksgemeenschap,  de  veroordeeling  van  den 
handel,  —  alles  aanwijzingen  van  hetzelfde  streven, 
die  althans  te  dezen  opzichte  rechtvaardigen  de  bewering, 
dat  de  Essenen  de  consequentie  der  Phariseesche 
eischen,  of  liever:  de  practijk  der  Phariseesche  theorie 
aanvaardden.  Wat  voor  den  meest  stipten  Pharisaeër 
onmogelijk  was,  omdat  hij  te  midden  van  het  volk 
leefde,  wil  de  Essener  bereiken  door  een  terugtrekken 
in  eigen  kring. 

Het  verband  tusschen  beide  besproken  kenmerken  is 
dus  duidelijk,  moeilgker  is  dit  aan  te  wijzen  met  op- 
zicht tot  het  derde  punt:  bet  quietistisch  karakter j dat 
wij  met  voldoende  zekerheid  meenden  te  mogen  op- 
maken uit  de  verhouding  der  Essenen  tot  de  burger- 
lijke overheid  en  uit  hunne  leer  omtrent  de  elfiagfiipy. 
Wanneer  wg  in  den  kring  der  gedachten,  waarin  de 
Essenen  geplaatst  waren,  ons  de  berichten  van  Josephus 
en  Philo  trachten  te  verduidelijken,  dan  moet  ongeveer 
het  volgende  door  de  Essenen  geleerd  zgn:  „De  Heer 
is  de  eenige,  die  regeert,  in  zijne  hand  zgn  al  onze 
daden;  Hij  zal  ter  zijner  tijd  de  vervallene  hut  Israêls 
weder  oprichten,  en  zal  met  zijn  ark  wederkeeren  tot 
zgn  volk  en  in  Jeruzalem  den  zetel  zijner  heerschappij 
vestigen.  H^  is  het,  en  Hy  alleen,  die  de  onrechtvaar- 
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digen  van  de  aarde  verdelgen  zal  en  zijn  heilige  ge- 
meente zich  zal  verzamelen  uit  dooden  en  levenden  en 
in  baar  zal  beerscben."  Wanneer  v^ij  op  de  b\j  uitstek 
religieuse  v^aarbeid:  de  almacbt  en  vrgmacht  Gods  aan 
Israël  in  't  bijzonder  toevertrouv^d,  eenzijdig  den  nadruk 
leggen,  komen  wij  uit  bg  het  quietisme  der  Essenen 
ten  gevolge  waarvan  zg  de  pogingen  tot  herstel  van 
den  eeredienst  na  de  ballingschap,  niet  konden  goed- 
keuren, omdat  Jabve  nog  niet  was  wedergekeerd  in  z^n 
heiligdom  en  dus  alle  offer  krachteloos,  ja,  zondig  was. 
Dezelfde  gedachtengang  leidt  tot  de  onderwerping  aan 
de  burgerlijke  overheid,  ook  al  was  ze  niet  naar  de 
wet  en  naar  de  belofte:  immers  Israêls  verstrooiing 
was  nog  niet  geëindigd,  en  nog  heerschten  de  heidenen 
over  het  volk  van  Jabve,  tot  H^  komen  zoude  tot 
Israels  herstel*  —  Eenig  onmiddeiyk  en  duidelijk  ver- 
band tusschen  dit  quietisme  der  E^nen  en  het  vroe- 
ger aangevoerde  vermogen  wij  niet  te  outdekken,  behalve 
dat  beide  de  vreeze  Oods  vertegenwoordigen. 

Overigens  kunnen  wij  ten  opzichte  ook  van  de  prak- 
tijk des  levens  wijzen  op  het  werkelijk  hooge  zedelgk 
peil  waarop  de  Essenen  stonden:  hunne  weigering  van 
den  eed,  met  de  motiveering  daarvan  bij  Josephus,  — 
hunne  bereidwilligheid  om  hulp  of  steun  te  verleenen, 
zg  moge  zich  dan  tot  meer  of  minder  groeten  kring 
hebben  uitgestrekt,  —  bun  vreedzaam,  gelqkmatig  en 
zachtmoedig  karakter,  i)  —  hunne  gelofte  niemand 
kwaad  te  berokkenen,  <)  —  trouw,  waarheidsliefde, 
eeriykbeid  —  de  kracht  hunner  overtuiging,  die  hen 
heftige  martelingen  met  geduld  doet  verdragen,  ^)  de 
talrgke  deugden,  die  Philo  zoowel  in  Q.  O.  P.  L.  als 
in  de  Apolos(ie  aan  hen  toekent,  vooral  hun  eenvoud 
van  levensw^ze,  z^n   even  zoovele  bewgzen  dat  het 
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wettische  het  zedelijke  nog  niet  had  verdrongen  en  in- 
tegendeel het  laatste  zorgvuldig  werd  aangekweekt. 

Verdere  karaktertrekken  op  grond  van  de  bronnen 
aan  de  Ëssenen  toe  te  kennen,  acht  ik  hoogst  onzeker 
en  weinig  gerechtvaardigd.  Ze  „mystici"  te  noemen 
op  grond  van  hun  allegorie,  van  hun  engelenver- 
eering  of  van  hun  omgaan  met  magische  machten,  mist 
redelijken  grond.  Ze  „gnostisch*'  van  karakter  te  noe- 
men, omdat  bij  hen  eene  verbinding  van  mystische 
speculatie  en  strenge  ascese  zou  te  vinden  zijn,  ^)  is 
al  even  gewaagd.  Van  eigenlijke  ascese  is  bg  de  Ës- 
senen geen  sprake,  en  van  hun  mystische  speculatie  is 
niets  in  de  bronnen  te  vinden.  Het  eenige  wat  tot  een 
dergel\jke  onderstelling  zou  kunnen  leiden  nL  dat  onder 
de  voorbereiding  tot  het  verkregen  van  de  gave  der 
„profetie",  ook  diAijpoQoi  aypéXai  worden  genoemd,  is  reeds 
op  zichzelf  hoogst  onzeker  van  beteekenis,  en  voorzoover 
we  den  aard  der  Esseensche  profetie  kunnen  bepalen, 
was  ze  waarschijnlijk  niet  anders  dan  gewone  waar- 
zegkunst. 

Zelfs  zou  ik  aarzelen  aan  den  communistischen  trek 
meer  dan  bgkomstige  beteekenis  te  hechten:  het  is 
niet  volkomen  duideiyk  hoever  de  gemeenschap  van 
goederen  ging,  maar  hoogstwaarschgniyk  is  ze  niet  een 
principieele  karaktertrek  der  secte,  doch  eerst  een  ge- 
volg van  den  nauwen  gemeenschapsband  door  het 
streven  naar  reinheid  geboden. 

Wat  het  oordeel  der  tijdgenooten  over  de  secte  be- 
langt, kan  men  zeggen,  dat  zoowel  in  Palestina  als 
daarbuiten  de  Essenen  geëerd  waren  by  Jood  en  heiden. 
Immers  Josephus,  die  zichzelf  by  de  Pharisaeên  indeelt, 
prijst  ze  uitbundig,  en  hoewel  Philo  geen  Palestynsch 
rabbijn  was,  is  zijne  orthodoxie  onverdacht,  en  ook  in 
zyn  oog  is  de  orde  bewonderenswaardig.  Principieele 
tegenstanders  hebben  de  Pharisaeên  in  de  Essenen  zeker 

1)    Oel^k  Lighifoot  {8i.  Péml  SfMU  U  ih$  CohssUmt  mU  U  Fkitmm,  M  ed.  1869' 
p.  88)  wü. 
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niet  gezien,  hoewei  ze  toch  tegen  sommige  gebruiken 
bezwaar  moeten  hebben  gehad.  Iets  naders  valt  hier- 
omtrent op  grond  onzer  bronnen  niet  te  zeggen.  Mo- 
gelijk geeft  ook  te  dien  opzichte  het  onderzoek  van 
den  Talmud  en  de  vergelgking  met  parallele  verschijn- 
selen eenig  meerder  licht. 

Het  vorenstaande  is,  naar  ik  meen,  wat  wg  met 
eenigen  grond  uit  de  bronnen  zelf  leeren  omtrent  het 
Essenisme.  Als  vanzelf  echter  dringen  zich  vragen  op 
naar  het  verband  met  andere  gelijktijdige  en  gelgk- 
soortige  verschijnselen  binnen  en  buiten  het  Jodendom, 
naar  vreemde  invloeden,  die  zich  bg  het  ontstaan  en 
de  vorming  der  secte  hebben  doen  gelden,  naar  de 
beteekenis  van  het  Essenisme  voor  Jodendom  en  Chris- 
tendom, en  meerdere  dergelijke,  die  zich,  naar  ik  meen* 
alle  onder  den  op  zichzelf  misschien  anders  niet  zoo 
duidelgken,  maar  na  de  gegeven  toelichting  wel  ver- 
staanbaren  titel  laten  vereenigen :  de  plaats  der  Essenen 
in  de  geschiedenis.  Het  ligt  voor  de  hand  dat  we 
daarby  het  veld  der  hypothesen  betreden,  zoodat  in  het 
volgend  hoofdstuk,  meer  nog  dan  in  het  behandelde, 
voorzichtigheid  dient  te  worden  betracht. 

(Wordt  vervolgd.) 

D.  Plooij. 
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Keizer  Domitiantis. 


II  (Slot). 

De  verhouding  van  Domitianus  tot  de  ObristaneD  is 
eigenlijk  de  zaak,  die  den  theoloog  het  meest  belang 
inboezemt.  Maar  wil  men  daarover  handelen,  dan  is 
het  gewenscht,  eenige  b\jzonderheden  van  zijn  optreden 
tegenover  andersdenkenden  ter  Sprake  te  brengen.  Reeds 
werd  boven  opgemerkt,  dat  de  keizer  zijn  best  deed, 
den  staatsgodsdienst  op  alle  manieren  te  bevorderen. 
Vreemde  godsdiensten,  voor  zooverre  die  buiten  den 
Griejcsch-Romeinschen  kring  lagen,  werden  hoogstens 
geduld,  ^)  een  enkele,  als  die  van  Isis,  om  bijzondere 
redenen  begunstigd. 

Dat  de  keizer  de  Mathematici  in  88/89  en  93  uit 
Rome  verdreef  volgens  de  Chronologie  van  Eusebius, 
kan  daarmede  samenhangen.  Onder  dezen  naam  toch 
worden  samengevat  niet  zoozeer  wiskundigen  als  wel 
Chaldeeêrs,  Magers,  Sterrenwichelaars  en  dergelqken, 
de  vertegenwoordigers  van  de  zwarte  kunst  der  Ooster- 
sche  godsdiensten,  die  Rome  tegelqk  met  de  proviQcies 
binnenstroomden.  Bovendien  kan  een  reden  van  hun 
verdrgving  geweest  zijn,  dat  bun  diensten  bij  den  adel 
op  hoogen  prgs  werden  gesteld.  Het  is  wel  mogelgk, 
dat  zg   geraadpleegd  wecden,  wanneer  men  tegen  den 


1)  Prot  Conrat,  Die  ChriftêiiTerfdIfiingen  Im  röniielm  JLeiebe  tom  Standpaakte  dM 
Jnrifteo  Leipt.,  1897,  S.  4S  ff.  handelt  OTer  de  in  het  Rom.  r^k  heencheade  toeetaadea  op 
f  odedientUg  gebied. 
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keizer  iets  in  het  schild  voerde.  Een  man  van  de 
wreedheid  van  Domitianus  is  doorgaans  ook  zeer  bij- 
geloovig.  Wij  zagen  reeds,  welke  angsten  hem  in  zijn 
laatste  tijden  folterden.  Hij  kon,  afgezien  nog  van  het 
andere,  de  toekomstlezers  niet  gunstig  gezind  zijn,  als 
men  in  aanmerking  neemt,  dat  hem  volgens  Suetonius  ^) 
door  Cbaldeesche  vsrichelaars  reeds  als  knaap  voorspeld 
was,  dat  hij  niet  zijn  natuurlijken  dood  zou  sterven. 
Toch  raadpleegde  hij,  zooals  ons  boven  bleek,  nog  in 
het  laatst  een  Askletarion.  Wij  denken  onwillekeurig 
aan  iemand  als  Saul,  die  de  duivelskunstenaars  ver- 
bande en  de  waarzeggende  vrouw  te  Endor  bezocht. 

Het  getal  Joden  te  Rome  was  zeer  groot.  Dat  laat 
zich  verklaren  bij  het  volk,  dat  overal  zwervend,  zich 
bij  voorkeur  in  de  hoofd-  en  handelssteden  nestelde. 
De  verwoesting  van  Jeruzalem  in  70  had  hen  nog  meer 
dan  voorheen  tot  wereldburgers  gemaakt,  maar  dan 
zonder  burgerrecht.  *)  Toch  waren  zij  ook  al  vóór  dien 
t\jd  in  groeten  getale  in  de  wereldhoofdstad  aanwezig.  ») 
Vóór  den  val  van  de  tempelstad  hadden  de  Joden  eenige 
faciliteiten  van  de  heidensche  overheid  ontvangen.  Zoo 
waren  zij  wegens  hun  rusten  op  den  Sabbath  zoowel 
van  den  krijgsdienst  als  van  het  verschenen  voor  de 
rechtbank  op  dien  dag  vr\jgesteld  en  werden  ze  niet 
gedwongen  tot  de  heidensche  offers.  ^)  Dit  gold  dan 
voor  de  Joden  die  als  bijwoners,  als  leden  van  de  joodsche 
natie,  in  het  rijk  woonden.  Zij  die  het  Romeinsch  bur- 
gerrecht ontvingen,  stonden  daarentegen  onder  de  ver- 
plichtingen, die  den  Romeinschen  staatsburger  waren 
opgelegd.  Men  kon  niet  tweeërlei  vaderland  te  gelijk 
hebben.    Of  men  was  Jood,  öf  men  was  Romeinsch 


1)    Dom.  14. 

9)    Orer  de  toettend  der  Joden  onder  de  FtoTi€rt  wordt  leer  aiUoerig  geliendeld  door 
HRnmtb,  N.  T.  Zeitgeeebiehte,  III.  Heidelb.  1874,  8.  940>M0. 
8)    Prof.  BMjon,  Geech.  b.  d.  N.  Y.  bL  88  t. 
4)    Newuum,  Der  röm.  Stut  nnd  die  tllgemeine  Kirehe,  I,  Leips.  1890,  S.  I. 
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burger,  i)  Waar  ter  wereld  zg  zich  bevonden,  de  Joden 
konden  bun  bgdrage  voor  den  Joodscben  tempel  naar 
Jeruzalem  zenden,  en  niemand  verhinderde  het.  Na  de 
inneming  van  Jeruzalem  hield  de  gens  Judaeorum  op 
te  bestaan  als  natie.  Vespasianus  maakte  aan9praak 
op  de  tempelbelasting  van  twee  drachmen,  welke  nu 
gevorderd  werd  voor  den  tempel  van  Juppiter  Oapito- 
linus.  2)  Dit  hoofdgeld,  de  fiscus  ludaïcus,  was  de  prgs, 
waarvoor  deze  Flaviêr  in  plaats  van  de  privilegiën  van 
de  voormalige  Joodsche  natie,  nu  de  voorrechten  van 
de  Joodsche  confessie  als  van  eene  religio  licita  liet 
blijven  bestaan.  ^)  Die  door  de  betaling  van  den  fiscus 
voor  zijn  Jodendom  uitkwam  (profiteri),  genoot  de 
bovengenoemde  vrijstellingen.  Maar  deze  belasting, 
opgebracht  voor  een  heidenschen  tempel,  moest  wel 
velen  pijnlqk  voorkomen  en  ook  menigeen  zal  het  zwaar 
gevallen  zijn,  een  dubbel  dagloon  voor  dat  doel  te  of- 
feren. Domitianus  hield  zich  aan  de  bepaling  van  zgn 
vader.  Alleen  laat  zich  denken,  gegeven  zijne  gestreng- 
heid en  het  latere  geldgebrek,  dat  er  duchtig  de  hand 
aan  werd  gehouden  en  dat  zg,  die  zich  er  aan  ont* 
trokken,  niet  met  rust  werden  gelaten.  ^)  Het  bl^kt, 
dat  h:g  de  besnijdenis  tot  een  criterium  stelde,  of  men 
de  belasting  schuldig  was.  Door  het  onderzoek  daar- 
naar had  hij  een  middel  om  wetsontduiking  te  verhin- 
deren. Volgens  Suetonius  &)  werd  de  Joodsche  fiscus 
onder  hem  geïnd  met  groote  strengheid.  Daarbg  wer- 
den aangebracht  degenen,  die  zonder  er  voor  uit  te 
komen  (improfessi)  een  Joodsch  leven  zouden  leiden  of 
door  hun  afkomst  te  verbergen  de  aan  hun  natie  op- 


1)  Zi*  Th.  Mommaeii,  Der  BoUgioufreTel  naeh  römuchem  Recht  (Sybel*i  hiit.  Z.fcfaiift 
1890),  8.  491  ff. 

9)  INo  Oeas.  LZVI,  7.  £r  beetoiid  durroor  een  tftondermke  keiserUfte  flM«i,deieeiu 
IndaSeoe.  Zie  Piehlmeyr,  DomitUniit.  8.  S8. 

8)    Ifommeeu,  a.  e.  O.  &  4U. 

4)  Bansay,  The  eharch  in  the  Bomaa  enpire  etc.  p.  MS,  die  ala  gettti^e  Tam  atreBf 
optreden  M.  Ie  Blant  p.  169  ia.  etteert 

I)    Dom.  19. 
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gelegde  belasting  niet  betaald  zouden  hebben.  Dezelfde 
schrijver  verhaalt,  dat  hij  nog  zeer  jong  zijnde  (dit  zal 
tegen  het  jaar  88  geweest  zijn)  er  getuige  van  was, 
dat  een  negentigjarig  grijsaard  voor  de  rechtbank  zich 
het  onderzoek  moest  laten  welgevallen,  of  h\j  besneden 
was.  1)  Nerva  heeft,  toen  bij  aan  de  regeering  kwam, 
aan  die  hatelijke  wgze  van  innen  een  einde  gemaakt. 
De  senaat  liet  zelfs  munten  slaan  met  het  opschrift: 
„Fisci  ludaici  calumnia  sublata.  ^)  Een  vermeende  ver- 
volging der  Joden,  welke  de  aandacht  van  zich  zouden 
afgeleid  hebben,  door  de  Christenen  aan  te  klagen,  vindt 
men  in  de  apokryfe  Acta  loannis,  s)  welke  echter  geen 
vertrouwen  verdienen.  Het  laat  zich  daarentegen  wel 
denken,  dat  er  opgetreden  werd  in  sommige  gevallen 
tegen  het  propagandeeren  onder  de  Romeinsche  bur- 
gers. *)  Te  dien  opzichte  zal  men  evenwel  minder 
moeite  gehad  hebben  met  het  oorspronkelgk  nationalis- 
tische Jodendom  dan  met  het  universalistische  Chris- 
tendom, dat  zich  tot  taak  gesteld  zag,  de  wereld  voor 
z\jn  overtuiging  te  veroveren.  ^) 

Daarom  hoort  men  meer  van  vervolging  der  Chris- 
tenen. Vroeger  wrerd  gewoonlijk  gesproken  van  de 
tweede  groote  vervolging  onder  Domitianus,  die  dan 
werd  opgevat  als  zich  uitstrekkende  over  het  geheele 
Romeinsche  rijk.  Maar  even  goed  als  de  vervolging 
onder  Nero  tot  Rome  beperkt  bleef,  zal  dit  ook  over 
het  algemeen  van  die  onder  Domitianus  blgken.  Men 
heeft  aan  de  oud-Christelijke  schrgvers  de  Tendenz  ver- 
weten, om  de  goede  keizers  als  Christenvrienden,  de 
kwade  als  vervolgers  voor  te  stellen.  Enkelen  hunner 
hebben  dan  ook  inderdaad  dezen  regel  trachten  vast 
te   stellen,   die  echter  geenszins  zonder  uitzonderingen 


1)  Men  TerfelQke  orer  het  sieh  honden  Toor  niet-Jood  MartUl.  Bpigr.  VII,  I 

S)  £ckhel,  Doetr.  nnmm.  VI,  p.  404. 

8)  Tiiehendorf,  Aeta  apoitolomm  apocryphn,  p.  966. 

4)  Th   Momneen,  a.  a.  O.  8.  405,  417. 

ft)  Yfl.  Nenmann.  a.  a.  O.  8.  6. 
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is.  Wanneer  zij  zouden  beweren,  dat  de  kwade  kei- 
zers, met  name  Nero  en  Domitianus,  eene  algemeene 
vervolging  hebben  doen  plaats  hebben,  dan  zouden  zij 
dwalen.  Maar  de  naast  elkander  stelling  van  deze  twee 
keizers,  die  afgezien  nog  van  hun  verhouding  tot  het 
Christendom,  beide  echte  tyrannen  waren,  kan  niet  ge- 
wraakt worden,  al  waren  er  punten  van  verschil  in 
menigte.  Het  is  wel  wat  boud  gesproken,  als  Melito 
van  Sardes  (eind  tweede  eeuw)  in  zijne  Apologie  ^)  zegt, 
dat  alleen  Nero  en  Domitianus  onder  de  Romeinsche 
keizers  het  geloof  wilden  verontrusten.  Minder  bezwaar 
kan  ik  gevoelen  tegen  het  zeggen  van  Tertullianus,  *) 
dat  Domitianus,  een  halve  Nero  in  wreedheid,  tegen  de 
Christenen  geweld  heeft  trachten  te  gebruiken.  Elders  *) 
noemt  hij  hem  een  Subnëro.  In  het  geschrift  van  Lac- 
tantius  „De  mortibus  persecutorum  ^)  wordt  gezegd : 
„Eenige  jaren  na  dezen  (Nero)  stond  een  andere  niet 
geringere  tyran  op.  Ofschoon  hij  een  onrechtvaardig 
bewind  voerde,  drukte  zijn  dwingeland^  zeer  lang  op 
zgne  onderdanen,  en  h\i  regeerde  rustig,  totdat  hg  zgn 
snoode  handen  ophief  tegen  den  Heer."  Ook  Sulpicius 
Severus  ^)  maakt  melding  van  een  vervolging  tegen  de 
Christenen.  Eusebius,  ^)  gewag  makend  van  Domitianus^ 
woorden  tegen  de  aristocratie,  zegt  verder,  dat  hij  ten 
slotte  zich  tot  een  opvolger  van  Nero  in  den  strijd  tegen 
God  heeft  gemaakt.  Hij  heeft  nl.  voor  de  tweede  maal 
een  vervolging  tegen  ons  doen  ontstaan,  ofschoon  zijn 
vader  Vespasianus  niets  onzinnigs  tegen  ons  in  het 
schild  gevoerd  heeft.  Zulke  berichten  k^n  men  zeker 
opvatten  als  bedoelende  een  algemeene  vervolging,  maar 
noodig  is  zulks  niet.   Zij  kunnen  evengoed  een  vervol- 


1)  geciteera  bQ  Enwbrint,  H.  £.  lY,  S6,  9. 

9)  Apol.  6. 

8)  De  palUo,  4. 

^  Gap.  m. 

5)  ChroB.  II,  81. 

6)  Hut.  Seel.  ni,  17. 
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ging  te  Rome,  hetz\j  dan  in  raimer  kring  of  meer  spo- 
radisch, op  het  oog  hebben. 

Het  was  Orosius,  i)  dezelfde,  die  Nero  de  Christenen 
in  de  geheele  wereld  liet  vervolgen,  die  ook  hier  gene- 
raliseerde. Hij  stelt  het  voor,  alsof  Domitianus  overal 
door  edicten  een  zeer  wreede  vervolging  heeft  bevolen. 
Misschien  bedoelen  ook  de  gefingeerde  Martelaarsakten 
van  Ignatius  ^)  eene  algemeene  vervolging,  als  z\|  zeg- 
gen, dat  te  Antiochiê  Ignatius  nauwelijks  in  staat  was, 
de  stormen  te  kalmeeren  van  de  vele  vervolgingen  onder 
Domitianus.  Deze  enkele  plaatsen  geven  ons  geen  aan- 
leiding, om  aan  te  nemen,  dat  Domitianus  overal  tegen 
de  Christenen  heeft  gewoed.  Daartoe  verdient  dit  tweetal 
schrijvers  te  weinig  vertrouwen  en  deelt  het  ons  te 
weinig  bgzonderheden  mede. 

Zien  wij  thans,  in  hoeverre  er  sprake  kan  zijn  van 
een  vervolging  in  de  stad  Rome  zelve.  Onze  voornaamste 
getuige,  wiens  woorden  echter  door  anderen  degelijk 
gerugsteund  worden,  is  Dio  Cassius.  Diens  geschie- 
denis van  Domitianus  behoort  tot  het  gedeelte  van  zijn 
werk,  dat  verloren  raakte,  zoodat  wij  hier,  evenals 
elders,  waar  wij  hem  over  Domitianus  moesten  citeeren, 
ons  hebben  tevreden  te  stellen  met  een  epitome,  door 
den  monnik  Xiphilinus  in  de  11®  eeuw  van  zijne  wer- 
ken gemaakt.  Deze  epitomator  deelt  ons  het  volgende 
mede  «) :  „En  in  hetzelfde  jaar  (in  95)  doodde  Domi- 
tianus onder  vele  anderen  ook  Flavius  Clemens,  terwijl 
deze  cQUSul  was,  ofschoon  hij  een  neef  van  hem  was 
en  nog  wel  eene  vrouw  had,  die  ook  zelf  aan  hem 
verwant  was,  Flavia  Domitilla.  Tegen  beiden  werd  een 
aanklacht  van  ongodisterij  (dU^fór^g)  ingebracht,  op  grond 
waarvan  ook  anderen,  omdat  zij  aanlandden  bij  de  ge- 
bruiken der  Joden,  in  groote  menigte  veroordeeld  wer- 
den  en   deels  de  doodstraf  ondergingen,  deels  althans 


1)    VII.  10. 

S)    Bninart,  A.cU  fineen,  imst.  1718,  p.  8. 

S)    Dio  Cast.  LXYU,  14. 
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van  goederen  beroofd  weidden.  Alleeo  Domitilla  echter 
werd  verbannen  naar  Pandateria.  Glabrio  eindelijk,  die 
met  Traianus  consul  geweest  was,  doodde  hg,  nadat  hg 
aangeklaagd  was,  behalve  van  hetzelfde  als  de  meesten, 
ook  nog  omdat  hg  met  de  wilde  dieren  had  gevochten. 
Tegen  dezen  was  hij  vooral  verbolgen  uit  nijd,  omdat 
hij  hem  tgdens  zgn  consulaat  bij  een  uitnoodiging  naar 
het  Albanum  tot  de  zoogenaamde  Iuvenalia,gedwong&n 
had,  een  groeten  leeuw  te  doodeu,  en  hij  niet  alleen 
heelhuids  er  af  gekomen  was,  maar  ook  voortreffelgk 
het  dier  had  afgemaakt".  In  dit  bericht  van  Dio- 
Xiphilinus  hebben  wg  vierderlei.  Vooreerst  de  behan- 
deling van  Olemens,  vervolgens  van  Domitilla,  daarna 
van  vele  anderen  en  eindelijk  van  M'  Acilius  Glabrio, 
over  wier  Christendom  verschillend  geoordeeld  wordt 
fiij  elk  der  vier  punten  wil  ik  van  bovenstaande  mede- 
deeling  uitgaan  en  er  telkens  aan  toevoegen,  wat  wg 
van  elders  weten. 

Met  Titus  Flavius  Clemens  begin  ik  èn  omdat  hy  het 
eerst  met  name  wordt  genoemd,  èn  omdat  er  altgd  in 
hem  het  meest  belang  gesteld  wordt  bg  het  onderhavige 
onderwerp.  Hg  was  een  neef  van  den  keizer  en  bo- 
vendien getrouwd  met  diens  nicht,  dus  in  dubbelen  zin 
vermaagschapt  met  het  keizerlijke  huis.  Zijn  vader  was 
de  broeder  van  Vespasianus,  T.  Flavius  Sabinus,  die  in 
69  in  den  strijd  met  de  Vitellianen  gevallen  was.  Van 
alle  mannelijke  leden  der  keizerlgke  familie  was  hij  met 
zijn  beide  zoontjes  nog  alleen  in  leven.  Zgn  broeder, 
de  man  van  Julia,  was  wegens  de  vroeger  vermelde  ver- 
gissing van  een  praeco  al  in  het  begin  van  Domitianus' 
regeering  gedood.  Aan  hetgeen  Dio  Cassius  vermeldde 
van  Clemens'  dood,  kan  nog  het  volgende  bericht  van 
Suetonius  i)  toegevoegd  worden :  „Ten  slotte  heeft  Do- 
mitianus  Flavius  Clemens,  zgn  neef,  een  man  van  zeer 
verachtelgke  traagheid   (wiens  zonen,  toen  nog  kleine 


16. 
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iunderen,  hij  tevoren  als  zijn  troonopvolgers  had  aan- 
gewezen en  met  aflegging  van  hun  ouden  naam  Ves- 
pasianus  en  Domitianus  had  laten  noemen)  plotseling 
op  grond  van  een  zeer  vage  verdenking  bgna  nog  tgdens 
zQn  consulaat  gedood.  Vooral  door  dit  feit  heeft  hij 
zgn  eigen  ondergang  verhaast/' 

Eenige  verschilpunten  tusschen  de  beide  schrgvers 
moeten  besproken  worden.  Dio  Oassius  zegt,  dat  01e- 
mens  nog  tgdens  zgn  consulaat,  Suetonius,  dat  hij  bgna 
nog  in  dit  ambt  gedood  is.  Wie  van  beiden  heeft  gelgk  7 
Alles  wordt  opgehelderd,  als  men  in  aanmerking  neemt, 
dat  er  jaarlijks  in  die  tijden  meer  dan  twee  consuls 
waren,  omdat  men  vaak  maar  eenige  maanden  in  dit 
ambt  bleef.  Glemens  ving  als  consul  ordinarius  zgn 
magistratus  aan  den  1  Januari  95,  doch  heeft  het  waar- 
schgnlgk  den  30  April  weer  neergelegd.  ^)  Is  hij  nu 
in  Mei  95  of  later  gedood,  dan  heeft  Suetonius  gelijk 
en  Dio  Cassius  vergist  zich  in  zooverre,  dat  hij  het  jaar, 
waaraan  Glemens  als  consul  op  1  Januari  zijn  naam 
leende,  beschouwde  als  geheel  ingenomen  door  diens 
consulaat.  Beide  schrijvers  geven  verschillende  oorzaken 
op  van  het  doodvonnis.  De  vraag  is:  hebben  wij  recht 
bg  hetgeen  zg  noemen  aan  het  Christendom  van  Clemens 
te  gelooven?  De  „tenuissima  suspicio",  waarvan  Sue- 
tonius spreekt,  maakt  ons  niet  veel  wijzer.  Waarvan 
werd  Clemens  verdacht  op  lossen  grond?  Bij  den  arg- 
wanenden  Domitianus  zou  men  geneigd  zgn,  te  denken 
aan  vrees  voor  samenzwering,  maar  dan  had  Suetonius 
het  toch  wel  duidelgker  dienen  te  zeggen,  temeer  waar 
de  „contemptissima  inertia",  waarvan  hij  Clemens  be- 
schuldigt, niet  doet  denken  aan  het  „affectare  imperium" 
van  een  pretendent.  Hij  moet  dus  van  iets  anders  ver- 
dacht geweest  zijn.  Vooruit  schgnt  de  hypothese,  dat 
hy  Christen  was  en  als  zoodanig  vervolgd  werd,  al 
aannemelijk,  omdat  daardoor   meer  licht  opgaat  over 


1)    OmU,  p.  808. 
Tkeot.  StudiH  1905.  ^^ 
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z^n  yycontemptissima  inertia".  Dat  de  magistraten  op 
den  achtergrond  traden  en  marionetten  waren,  bewegend 
op  zijn  wenken,  was  eisch  onder  Domitianus' regeering. 
Daarom  moest  elke  consul  zeer  gelaten  en  bescheiden 
zijn  in  zqn  optreden.  Er  was  niet  veel  ambitie  voorde 
ambtsvervulling,  en  de  aanklacht  van  „inertia"  kon 
stellig  wel  tegen  eiken  consul  ingebracht  worden.  Maar 
erger  viel  dit  zeker  in  het  oog  bij  een  Christen,  die, 
niet  ijverend  voor  de  dingen,  die  beneden  zgn,  weinig 
kon  gevoelen  voor  de  glorie  van  den  heidenschen  Ro- 
meinschen  staat;  die  niet  medegaan  kon  met  de  grillig- 
heden  des  keizers  en  zich  daaraan  medeplichtig  maken. 
Als  lid  van  de  keizerlijke  familie  zal  Clemens  meermalen 
in  de  openlgke  plechtigheden  van  de  staatsgodsdienst 
en  van  de  gens  Flavia  hebben  moeten  deelen,  vooral 
in  de  functie  van  zgn  consulaat.  Zijn  neef,  de  keizer 
en  Pontifex  Maximus  maakte  groote  ernst  met  den 
Romeinschen  godsdienst,  en  gesteld  dat  Clemens  Christen 
was,  dan  zal  het  hem  zeker  moeilyk  gevallen  zijn,  om 
het  voorbeeld  van  Naaman  in  den  tempel  van  Rimmon 
te  volgen.  Wg  kunnen  ons  voorstellen,  dat  de  keizer 
daardoor  argwaan  kreeg,  ook  al  liet  Clemens  zich  niet 
te  veel  over  zijn  godsdienst  uit.  Verder  dan  tot  een 
hypothese  zijn  wij  hiermede  echter  nog  niet  gekomen. 
Deze  wordt  evenwel  gesteund  en  bevestigd  door  het 
bericht  van  Dio  Cassius.  Daar  werd  meer  concreet  een 
beschuldiging  genoemd  en  wel  de  aanklacht  van  ^^^ri^^, 
atheïsme.  Dit  kan  niet  beteekenen  het  loochenen  der 
goden  in  het  algemeen,  want  dan  had  Domitianus  nog 
heel  wat  meer  te  dooden  gehad  in  een  tijd,  dat  het 
oude  heidensche  geloof  ten  ondergang  neigde.  Het 
scepticisme  was  er  niet  minder  op  geworden  sedert  de 
dagen  van  Cicero,  toen  de  eene  augur  den  andere  al 
niet  kon  tegenkomen  zonder  te  lachen.  Ook  al  geloofde 
men  niets,  men  deed  stil  nog  zqn  knieval  voor  de  oude 
traditioneele  goden  en  daarmede  was  men  klaar.  Aan- 
hangers van  andere  polythéistische  godsdiensten  kwamen 
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niet  licht  in  botsing  met  den  staatscultus ;  nevens  hun 
goden  konden  zij  best  een  paar  daarnaast  velen.  De 
dienst  van  den  eenen  sloot  den  anderen  niet  uit.  Anders 
was  het  met  de  aanhangers  van  Joden-  en  Christen- 
dom. Zij  waren  de  &^éoi  bij  uitnemendheid.  Waar  zg 
den  éénigen  God  huldigden,  konden  zij  niets  anders 
naast  Hem  vereeren.  Boven  zagen  wij,  dat  de  Miór^g 
van  de  Joden  door  de  vingers  werd  gezien,  maar  de 
Christenen  kwamen  er  niet  zoo  gemakkelijk  af.  Hen 
trof  de  zware  hand  van  het  gezag. 

Ëene  minderheid  van  geleerden  heeft  nochtans  ge- 
meend, dat  Clemens  niet  Christen,  maar  Jood  geweest 
is.  1)  Ik  moet  erkennen,  dat  de  twee  geciteerde  oude 
schrijvers  ruimte  open  laten  voor  die  veronderstelling. 
Want  ook  al  duldde  men  de  Joden,  het  zou  niet  geto- 
lereerd zijn,  dat  een  zoo  hooggeplaatst  Romeinsch  bur- 
ger zich  door  hun  propaganda  liet  winnen.  Waar  wg 
straks  echter  zullen  zien,  dat  de  Méóri^g  van  anderen 
in  hetzelfde  verband  bij  Dio  Cassius  bepaald  op  hun 
Christendom  wijst,  verdient  het  alle  aanbeveling  Cle- 
mens met  ben  over  één  kam  te  scheren.  Het  is  wel 
opmerkel^k,  dat  Philostratus  en  Eusebius,  die  z^n  naam 
noemen,  niets  van  zijn  Christendom  vermelden.  Bg 
Philostratus,  een  heiden,  behoeft  ons  dit  niet  te  be- 
vreemden. Anders  is  het  met  Eusebius,  vooral  omdat 
deze  kerkgeschiedschrijver,  melding  makend  van  de  ver- 
volging tegen  Domitilla,  nalaat  in  dit  verband  van  de 
zwaardere  straf,  aan  Clemens  voltrokken,  gewag  te 
maken.  Funk  schrijft  dit  hieraan  toe,  dat  hij  Dio  Cassius 
niet  kende  als  bron  en  zgn  bgzonderheden  aangaande 
Domitilla  van  elders  verkregen  heeft.  Indien  niet  kan 
aangetoond   worden,  dat  Eusebius  het  martyrium  van 


1)  Gritx,  OMchiehto  der  Jaden,  Ldpt.  IBM*,  IV,  8.  48S  ff.  Sebfller,  8.  S87.  Voor  fQa 
CbritteBdon  pleitte  yoond  ronk,  Titni  nariiii  Clement  Ckriet,  nicht  Biiehof  (Tbeol. 
QnnrUlielirift,  1879,  8.  Ml  ff.).  Th.  Znha,  Hirt  des  Henue  8  M,  ff.  hield  OeBMBe  Toor 
een  heiden.  Leter  heeft  hQ  dit  gOToelen  eenignini  gewftigd,  loodtt  hQ  ook  eene  endere 
mogelQkheid  openliet. 
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den  consul  Glemens  kende,  volgt  daaruit  nog  niet,  dat 
bij  het  ontkende.  Straks  zullen  wg  echter  zien,  dat  hier 
een  andere  Domitilla  bedoeld  moet  zijn. 

De  eerste  Christelijke  schrijver,  die  melding  maakt 
van  Clemens  als  van  een  Christen,  is  Oeorgius  Syn- 
cellus,  1)  welke  bij  het  copieeren  van  Eusebius  toe- 
voegde over  het  christendom  van  Clemens;  ainróg  té 
KXiififjg  i)nhq  Xgunov  icvaiQeïrai,  Dit  getuigenis,  eerst  vau 
een  Byzantynsch  schrijver  van  het  eind  der  achtste 
eeuw  afkomstig,  heeft  uit  den  aard  der  zaak  voor  ons 
weinig  waarde.  Meer  beteekenis  heeft  m.  i.  het  argument, 
dat,  indien  Clemens  een  Jood  geweest  was,  Quiuctilia- 
nus,  de  leermeester  van  zgne  beide  kinderen,  de  adoptivi 
van  Domitianus,  niet  met  zulk  een  verachting  zich  over 
de  Joden  zou  uitgelaten  hebben,  als  hq  deed  >).  Door 
sommigen  wordt  met  den  consul  Clemens  een  ander 
van  dienzelfden  naam  vereenzelvigd,  die  ongeveer  in 
denzelfden  tqd  geleefd  moet  hebben  als  bisschop  van 
Rome.  Met  het  oog  op  de  verschilpunten,  die  de  oude 
bisschopslijsten  onderling  hebben  in  chronologie,  is  het 
moeilijk  uit  te  maken,  wanneer  die  man  gestorven  is. 
Feitelgk  komt  het  mij  toch  al  geheel  anachronistisch 
voor,  om  in  de  eerste  eeuw  aan  een  eenhoofdig  episco- 
paat te  denken.  De  monarchistische  macht  der  bisschop- 
pen komt  eerst  op  met  het  aanbreken  van  de  tweede 
eeuw.  Harnack  ^)  heeft  getracht  de  materie  der  bisschops- 
Igsten  te  ordenen.  Hier  behoeft  daarop  verder  niet 
ingegaan  te  worden.  Deze  vereenzelviging  van  de  twee 
gelijknamige  personen  wordt  al  voorbereid  in  de  Cle- 
mensroman.  Daar  worden  trekken,  welke  aan  den  consul 
doen  denken,  op  den  bisschop  overgebracht,  maar  de 
naam  van  zgn  vader  luidt  nog  anders,  nl.  Faustus  of 
Faustinianus.  Historische  waarde  hebben  de  Clementinen 
niet.  Latere  schrijvers  volgden  het  voorbeeld,  en  ook 


l)    ed.  Bindorf,  p.  6S0. 
9)    IiMtH.  ont.  m,  7»  91. 
8)    Chronologie,  I,  8.  70  ff. 
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geleerden  werden  voor  de  vereenzelviging  gewonnen. 
Hoe  langer  hoe  meer  is  men  er  echter  toe  gekomen,  om 
de  beide  Giementes  van  elkander  te  scheiden.  Funk 
heeft  in  zgn  bovengenoemde  studie  i)  de  vereenzelviging 
gewogen  en  te  licht  bevonden  en  Harnack  >)  die  eerst 
van  andere  gedachten  was  dan  Funk,  is  nu  ook  tot 
dezelfde  meening  gekomen.  Redenen  tot  vereenzelviging 
z^n  geweest:  de  overeenkomst  in  t\jd,  de  overeenkomst 
in  naam,  het  gemeenschappel\ik  Christen  zgn  en  vooral 
de  verdichtende  vrijheid  van  de  Clementinen.  Oorzaak 
om  de  vereenzelviging  af  te  wijzen  vindt  men  in  de 
volgende  overwegingen:  1.  Ëusebius  kent  onderschei- 
denlgk  de  beide  Clementes.  2.  de  oudste  kerkelgke 
schrgvers  weten  niets  van  een  martyrium  van  den 
bisschop,  waarvan  zij  niet  zouden  nalaten  melding  te 
maken.  De  latere  schrijvers  verdienen  geen  vertrouwen. 
3.  het  sterfjaar  van  den  bisschop  wordt  doorgaans  later 
opgegeven  dan  het  jaar  95,  waarin  de  consul  gedood 
werd,  nl.  door  Irenaeus  *)  in  97  en  door  Ëusebius  *)  en 
Hieronymus  ^)  tgdens  de  regeering  van  Traianus.  Of- 
schoon het  geen  doorslag  geeft  in  deze  kwetsie,  wil  ik 
hier  even  bij  opmerken,  dat,  hetzg  dan  met  recht  of' 
ten  onrechte,  de  zg.  eerste  brief  van  Clemens  aan  den 
bisschop  wordt  toegeschreven,  terw^l  deze  door  den 
consul  niet  geschreven  k^  zqn,  ^)  om  den  tgd.  Trouwens 
de  combinatie  van  consulaat  en  episcopaat  komt  mg 
in  de  dagen  van  Domitianus  als  een  onmogelgkheid  voor. 
Naast  Clemens  wordt  in  één  adem  zijne  vrouw,  Flavia 
Domitilla,  genoemd  bij  Dio  Cassius.  Z\j  werd  als  mede- 
plichtige van   haar   man   verbannen   naar   het  eiland 


1)    Eu  eTeneeiu  in  de  KirchengMchichUiche  Abbandlangen  nnd  UntertnchiiDgeB  I  (1897), 
S.  806  ff. 
9)    ChroBolocie,  I,  8.  SS8. 
8)    m,  8.  8. 

4)  BL  E.  m.  84. 

5)  De  yir.  inl.  15.  Een  kort  OTenicht  Ttn  de  bieechopeMiiteB  yindt  men  b|  Hilgeafeld, 
N.  T.  eztn  cu.  ree,  I  CleaieBi  p.  XXXm  8.  en  Funk,  Fktr.  ep.  opp.  I  p.  XXXI?  S. 

8)    Ygl  w»t  ik  iehieef  Theol  8t«d.  1908,  bL  408. 
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Pandateria.  Was  zij  volgens  Dio  verwant  met  den 
keizer  (ovyyèpijg)^  elders  bl^kt,  boever  die  verwantschap 
ging.  Quinctilianus  ^)  deelt  bet  mede.  Hij  zegt,  dat 
keizer  Domitianus  bem  de  zorg  opdroeg  voor  de  klein- 
kinderen van  zQn  zuster.  Deze  twee  adoptivi  waren  de 
kinderen  van  Clemens  en  Domitilla;  derbal ve  was  Do- 
mitilla,  bun  moeder,  de  docbter  van  de  zuster  des  kei- 
zers, bun  grootmoeder.  Domitilla  moest  dus  tegen 
Domitianus  oom  zeggen.  Verhaalt  Philostratus,  >)  dat 
Domitianus  zijn  icdtX<piip  ten  huwelgk  gaf  aan  Clemens, 
dan  kan  deze  latere  schrijver  niet  zoo  goed  zijn  ingelicht 
als  de  tydgenoot  Quinctilianus.  "AdiXipiiv  door  nicht  te 
vertalen,  Iqkt  mq  niet  geoorloofd,  maar  wel  kan  Phi- 
lostratus onschuldig  zgn  aan  de  fout  van  een  afschrgver, 
die  in  z^n  werk  van  idéXq)iS^p  maakte  iSéhpilp.  Dan  zou 
hQ  met  Quinctilianus  overeenstemmen. 

Een  paar  oude  inscripties  hebben  mogelijk  op  Do- 
mitilla betrekking:  „(Flavia  Domitilla)  filia Flaviae Domi- 
tillae,  (Imp.  Gaesaris  Vespasi)ani  neptis  fedt",  „(Flavia 
Domitilla  filia  Flaviae  Domitillae,  D)ivi  Vespasiani  neptis, 
patri''.  ^)  Hierin  heeft  men  wel  veel  moeten  gissen,  nl. 
het  tusschen  haakjes  gezette,  maar  naar  het  mq  voor- 
komt terecht.  In  de  eerste  inscriptie  kon  vóór  -  ani  niet 
Dometi  -  gelezen  worden.  Domitianus  had  geen  klein- 
kinderen. Dat  de  zuster  van  Domitianus  en  Titus,  dus 
de  moeder  van  Domitilla  inderdaad  ook  Domitilla  heet, 
blijkt  elders.  *)  Verder  weten  wg  haast  niets  meer  van 
baar  dan  een  kleine  bijzonderheid,  door  Philostratus  &) 
medegedeeld.  Deze  zegt  nl.,  dat  Domitianus  haar  drie 
of  vier  dagen  na  het  dooden  van  haar  man  bevolen 
heeft,  ig  ivdQig  fpoivav,  maar  haar  vrijgelatene,  Stephanus 
zou  nog  juist  vooraf  zqnen  meester  gewroken  hebben. 


1)  Initlt.  ont.  lY,  proo«a.  9. 

9)  ApoHVm,  9S. 

8)  C.  L  L.  YI,  948,  949. 

4)  8«tt.  Ympm.  8.  Ygl.  Terder  GmU,  p.  996  ■. 

I)  l.  1. 
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Mw  moet  voorzicbtig  zgn  met  de  fantasie  van  Phi- 
loatratus,  maar  mag  toch  van  zgn  vermelding  nota 
nemen.  Wat  beteekent  de  uitdrukking  ig  ivdQbg  (fon&p'i 
Gaan  naar  het  huis  van  den  man.  Gsell  ^)  wil  het  ver- 
talen door  hertrouwen.  Mij  Igkt  de  opvatting  juister: 
tot  haar  man  verzameld  worden,  d.  i.  sterven  evenals 
h\j.  Zg  ontving  bevel,  zelfmoord  te  plegen,  zooals  Do- 
mitianus  meermalen  verbannenen  liet  sterven.  Dat  zij 
gehoorzaamd  zal  hebben,  komt  mg  voor  eene  Christin 
onaannemelgk  voor.  Maar  ook  de  afloop,  dien  Philo- 
stratus  aangeeft,  is  onwaarschijnlijk.  Wel  was  Stephanus, 
die  Domitianus  hielp  afmaken,  een  vrggelatene  van 
Domitilla.  Suetonius  noemt  hem  *)  Domitillae  procurator. 
Doch  de  drie  of  vier  dagen  na  den  dood  van  Clemens 
geven  moeilgkheid.  Clemens  is  wellicht  niet  lang  na 
Mei  95  gedood  en  Domitianus  eerst  18  September  96. 
Als  nu  in  95  het  bevel  komt  om  zich  te  dooden,  dan 
kan  Domitianus  al  lang  vóór  zgn  sterfdag  zich  over- 
tuigd hebben,  of  het  was  ten  uitvoer  gebracht. 

Vele  geleerden  vereenzelvigen  met  de  genoemde  Do- 
mitilla eene  andere  vrouw  van  denzelfden  naam,  die 
insgelgks  om  haar  Christendom  verbannen  werd  door 
Domitianus.  Mg  komt  echter  dit  vereenzelvigen  onge- 
wenscht  voor.  Daartoe  zgn  er  naast  enkele  parallele 
trekken  te  veel  punten  van  verschil.  Minstens  evenveel 
grond  heeft  men  hier  tot  het  onderscheiden  van  twee 
Domitillae  als  men  algemeen  aanneemt  voor  het  uit 
elkander  houden  van  twee  Clementes.  Wel  is  waar  heeft 
men,  als  men  de  twee  vrouwen,  die  de  oude  kerk  eert, 
tot  één  maakt,  des  te  krachtiger  argumenten,  om  haar 
Christendom  te  bewgzen,  maar  van  de  bekoring  daar- 
van maken  de  in  het  oog  loopende  verschilpunten  mg  los. 

Dat  er  meer  Domitillae  waren  in  de  keizersfamilie, 
zagen  wg  reeds.  Het  is  best  mogelgk,  dat  er  naast  de 


1)    p.  «04. 

9)    Snei.  Dom.  17. 
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moeder  van  Domitianus,  die  dezen  naam  in  de  familie 
bracht,  naast  zqn  zuster,  naast  zijn  zusterskind,  boven- 
genoemd, nog  meer  dien  naam  droegen.  Dat  er  meer 
vrouwen  dan  de  straics  vermelde  onder  Domitianus 
verbannen  werden,  weten  w\j  van  Tacitus.  Hq  acht  het 
een  voorrecht  voor  den  overleden  Agricola,  dat  hg  niet 
gezien  heeft  de  ballingschap  en  vlucht  van  zoovele  der 
aanzienlijkste  vrouwen  ^).  Dat  Tacitus  als  hater  van 
Domitianus  daarop  w^st,  is  even  begrijpelijk,  als  dat  hg 
door  afkeer  van  de  Christenen  de  reden  van  haar  ver- 
banning verzwijgt.  Van  de  tweede  Domitilla  weten  wg 
meer  dan  van  de  eerste. 

Bij  Eusebius  ^)  lezen  wg:  „In  den  genoemden  tgd 
werd  de  leer  van  ons  geloof  zóó  bekend,  dat  ook  de 
schrgvers,  die  ver  van  onzen  godsdienst  verwgderd 
waren,  niet  aarzelden,  in  hunne  geschiedenissen  de 
vervolging  en  de  doodstraffen  bij  gelegenheid  daarvan 
te  vermelden  (terwijl  zij  nog  wel  den  tgd  nauwkeurig 
hebben  aangegeven,)  nl.  dat  in  het  vijftiende  jaar  van 
Domitianus  (d.  i.  96)  te  gelgk  met  zeer  vele  anderen  ook 
Flavia  Domitilla,  een  kind  van  de  zuster  van  (l^adtlipijp 
of  l|  &déXq>fjg  yéyovvXar)  Flavius  Glemens,  een  van  de 
toenmalige  consuls  te  Rome,  als  straf  voor  haar  belgden 
van  Christus  naar  het  eiland  Pontia  verbannen  is." 
Om  dit  van  toepassing  te  maken  op  de  vrouw  van 
Clefnens,  die  echter  in  95  verbannen  werd,  moet  men 
den  tekst  veranderen  en  aannemen  dat  Eusebius  zgn 
bron   verkeerd  heeft  weergegeven,  waar  gestaan  zou 

hebben :  fPXaovlap  JofAtrlXXaPy  fpXaovlov  KXi^fAHrrog  {yvvatna, 

JofAfTiaroV)  {|  idiXq)^g  yeyovvTav.  Waarlgk  geen  geringe 
verandering!  Mij  te  kras.  Eusebius  zou  niet  alleen 
weggelaten,  maar  ook  omgezet  hebben.  En  waarom? 
Dat  blijkt  nergens  uit. 

Maar  stel,  dat  het  zoo  was,  waar  blgft  men  met  de 
verschillende  verbanningsoorden?  Pandateria  en  Pontia 

1)    AgriooU,  U. 

8)    Ent.  fl.  &  m,  18.  Ygl.  ChroBol.  (ed  Schoeae)  p.  165. 
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zgn  onderscheidene  eilandjes.  Het  eerste  ligt  vier  geo- 
grafische mgien  westelgk  van  het  tweede.  Beide  vindt 
men  (thans  Palmarola  en  Ponza)  in  de  Tyrrheensche 
zee  ten  W.  van  Napels  ^)  Beide  waren  aangewezen  als 
verhl^fplaats  voor  ballingen  uit  de  keizerlijke  familie. 
Het  gaat  niet  aan,  die  twee  te  vereenzelvigen. 

Het  bericht  van  Eusebius  wordt  vertaald  en  overge- 
nomen door  Hieronymus  in  zijn  vertaling  van  de  Ohro- 
niek  en  door  Georgius  Syncellus.  2)  De  Chroniek  en  de 
vertalingen  daarvan  noemen  als  bron  van  Eusebius: 
BgivTiog,  Brettius  (Arm.),  Burtnus  (Syr),  Bruttius  (Hier.), 
BQ(yÓTriog  (Chron.  pasch.).  Deze  schrijver,  wien  Malalas 
ook  citeert,  wordt  daar  Bovmog  (voor  ov  ook  o  en  «) 
genoemd.  Door  de  Rossi  ^)  wordt  bij  geïdentifieerd  met 
Bruttius  Praesens.  Plinius  ^)  had  een  vriend  Praesens, 
die  dezelfde  kan  geweest  zgn.  Is  deze  Bruttius  een  tijd- 
genoot, dan  heeft  zgne  getuigenis,  die  wij  door  Eusebius 
vernemen,  des  te  meer  waarde  voor  ons.  Bovendien 
wordt  nog  wat  medegedeeld  in  de  Acta  van  Nereusen 
Achilles.  ^)  Deze  noemen  Flavius  Domitilla  een  nobi- 
lissimam  virginem,  dus  ook  bier  wordt  zij  onderscheiden 
van  haar  gehuwde  naamgenoot.  Eigenaardig  is  het,  dat 
zij  heet  een  neptis  van  Domitianus.  Dat  kan  hier  niet 
kleinkind,  dus  moet  nicht  beteekenen,  maar  dan  in  dit 
geval  een  achtemicht,  want  zelf  zeggen  die  acta  tevens, 
dat  zij  de  dochter  is  van  Plautilla,  de  eigen  zuster  van 
Clemens.  Dit  stemt  met  het  overige  overeen.  Ook  hier 
wordt  het  eiland  Pontia  genoemd  als  verbanningsplaats. 
Alleen  wordt  de  naam  van  haar  moeder  Plautilla  er 
b\j  gevoegd.  Hoewel  er  niet  veel  waarde  te  hechten  is 


1)  Voor  Ttfrbftnmngiplutaeii  htd  men  gnanie  kleine  eilaacUM.  Ygl.  Zelm,  Eiiil*.  II,  S.  610 
en  de  BOBOgTafle  HtrtmaBii,  Be  ezilio  tpnd  Romenoi  inde  ab  initio  bellonun  dTiUnm» 
▼oonl  p.  S9  fq. 

5)  ed.  Dindorf,  p.  660.  De  rertalingen  worden  vergeleken  bQ  Fnnk,  n.  a.  O.  8.  646  f. 
8)    BnlL  ireb.  erirt.  1866,  p.  M.  1876,  p.  74. 

4)  Ep.  vn,  8.  Ook  WM  Tolgens  Kldn.  Futi  eoneolaret  p.  67  een  tekere  Bmttine  Pree- 
MBf  conenl  itemm  in  het  jaar  189. 

6)  Aota  nactorui,  mai.  UI,  7,  p.  7—11. 
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aan  de  Acta  van  Nereus  en  Acbilles,  kan  deze  mede- 
deeling  wel  waar  zijn.  Maar  dan  bl^kt  weer,  dat  met 
deze  Virgo  Domitilla  duidelijk  een  ander  wordt  be- 
doeld dan  Domitilla  de  vrouw  van  Clemens,  wier  moeder 
óók  Domitilla  heette.  De  kerkvader  Hieronymus  herin- 
nert voorts  nog  aan  de  verbanning  van  deze  jonkvrouw 
in  een  brief  aan  zijne  leerlinge  Eustochium.  ^).  Hg 
brengt  haar  in  gedachtenis,  dat  haar  moeder  Paula  een 
bedevaart  gedaan  heeft  naar  Pontia,  waar  zg  de  ver- 
blijfplaatsen der  heiligen  heeft  bezocht  en  de  „cellolas, 
ubi  longum  martyrium  duterat  Domitilla." 

Eindelijk  waren,  volgens  de  boven  vermelde  Acta  van 
Nereus  en  Achilles,  de  beenderen  der  heiligen  door  de 
familie  naar  Rome  overgebracht,  waar  zg  in  het  familie- 
graf werden  bijgezet,  nl.  op  het  landgoed  van  Domitilla, 
in  crypta  arenaria,  via  Ardeatina,  op  anderhalve  mgl 
van  Rome*s  muur. 

Bovendien  zouden  ondergeschikten  van  Domitilla  ge- 
dood en  op  het  goed  der  Flavische  familie  begraven  zgn. 

Dat  eene  Domitilla  een  domein  bezat  op  den  weg 
naar  Ardea  bg  de  thans  zoogenaamde  Tor  Marancia, 
blgkt  uit  eene  inscriptie,  gevonden  in  1822:  Ser.  Cor- 
nelia  Juliani  frat(ri)  püssimo,  et  Calvis(i)ae  eius,  P. 
Calvisius  Philotas,  et  sibi  ex  indulgentia  FlaviaeDomi- 
till(ae);  in  fronte  p(edes)  XXXV,  in  agro  p(edes)  XXXX. 
De  catacomben  in  deze  omgeving,  door  de  Christelijke 
overlevering  coemeterium  DomitUlae  genoemd,  zijn  in 
1850  en  later  opgegraven.  De  Rossi  is  het,  die  hierover 
een  en  ander  aan  het  licht  heeft  gebracht,  dat  met  de 
Acta  van  Nereus  en  Achilles  voor  een  deel  overeen- 
stemt *)  Daar  vond  men  de  crypt,  waar  Petronilla  be- 
nevens Nereus  en  Achilles  begraven  werden.  Sommigen 
denken  bg  Petronilla  aan  iemand  uit  het  Flavische 
huis  omdat  de  grootvader  van  Vespasianus  T.  Flavius 


1)    Epirt.  88.  opp.  lY,  9,  col.  «79. 

S)    BaUetiBo  di  areheologia  eriitiuM,  pMUM,  oMt  nane  jtarg.  ISdS,  1874^  1881.  Dttelfde, 
RoBa  SottemsM,  I,  putia. 


Digitized  by  VjOOQIC 


355 

Petro  heette.  Bovendien  is  haar  graf  dicht  bq  dat  van 
Flavia  Domitilla. 

Blijkens  een  opschrift  „Flaviae  Domitillae  Oaesaris 
Vespasiani  neptis  beneficie"  hebben  wij  bg  deze  be- 
graafplaats aan  de  oudste  der  beide  Domitilla's,  aan  de 
tante  en  niet  aan  de  nicht  te  denken  als  eigenares. 
Benevens  haar  graf  wordt  hier  ook  de  laatste  rustplaats 
gevonden  van  tal  harer  familieleden  en  anderen,  die  met 
haar  toestemming  daar  ter  aarde  besteld  zgn.  In  die 
omgeving  werd  ontdekt  een  steen  met  het  opschrift: 
,,M.  Antonius  Restistutus  fecit  ypogeu(m)  sibi  et  suis 
fidentibus  in  Domino".  Ook  uit  zinnebeeldige  figuren 
in  de  catacomben  blgkt  het  Christendom  van  de  daar 
begravenen.  Veel  is  nog  onzeker.  Daar  de  goederen  der 
ballingen  verbeurd  werden  verklaard,  kan  men  zich 
afvragen,  wêinneer  deze  begraafplaats  gold  als  het  eigen- 
dom van  Domitilla,  en  öf  er  misschien  ook  sprake  kan 
zgn  nog  van  een  andere  vrouw,  die  dezen  naam  droeg. 
Maar  het  verband  met  de  Flaviêrs  wordt  vrq  algemeen 
aangenomen  evenals  het  feit,  dat  er  in  die  kringen 
Christenen  geweest  zijn. 

Dit  brengt  ons  op  het  derde  punt  in  het  bericht  van 
Dio  Cassius,  dat  wegens  A^^iórijg  ook  anderen  werden 
aangeklaagd,  omdat  zg  aanlandden  bij  de  gebruiken  der 
Joden.  Van  hen  wordt  gezegd,  dat  zij  in  groote  menigte 
veroordeeld  werden  en  deels  de  doodstraf  ondergingen, 
deels  althans  van  goederen  beroofd  werden. 

Hier  komen  wg  tot  de  belangrijke  vraag,  hoever  de 
vervolging  te  Rome  zich  heeft  uitgebreid.  Daarbg  moeten 
w\j  terugkomen  op  het  woord  Al^éórfjg,  dat  al  even  bg 
de  voqge  personen  ter  sprake  kwam.  Is  dat  een  grond 
voor  de  Romeinsche  regeering,  om  onderdanen  te  doeden 
of  te  berooven?  Volgens  welke  wet  is  men  daarbg  te 
werk  gegaan?  Want  al  was  de  willekeur  van  Domitianus 
groot,  er  werden  toch  nog  eenige  formaliteiten  in  acht 
genomen  en  het  dooden  had  slechts  zelden  plaats  zonder 
vorm  van  proces.  Over  dit  punt  is  veel  gehandeld.  De 
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beteekenis  van  i^éórt^g  wordt  verschillend  omschreven. 
De  vroegere  lltteratoren  gaven  het  weer  door  impietas.  *) 
Dan  is  het  een  zeer  ruim  begrip,  dat  allerlei  misdaden 
tegen  de  majesteit  omvat  Neumann  ^)  maakt  onderscheid 
tusschen  Aaé^éia,  maiestas,  en  id^iórf^g,  sacrilegium.  Momm- 
sen  ^)  vestigt  er  de  aandacht  op,  dat  dit  woord  geen 
Latijnsch  aequivalent  heeft.  Dat  de  Romeinen  zelf  het 
woord  &d^iog  gebruiken,  toont  aan,  dat  dit  begrip  aan  het 
Romeinsche  recht  vreemd  is.  Voor  de  laatste  opvatting 
pleit  het  verschil  onder  hen,  die  een  Ijatqnsch  aequi- 
valent willen  aangeven.  "A&tog  wordt  alleen  gebruikt 
voor  Joden  en  Christenen.  Het  is  de  vraag,  of  deze  beide 
godsdiensten  met  elkander  verward  werden.  Oudtijds 
zeker  wel.  Maar  in  de  dagen  van  Nero  kende  men  het 
onderscheid  reeds,  ook  al  was  men  niet  op  de  hoogte 
van  b^zonderheden.  Het  komt  mg  minder  juist  voor, 
als  Neumann  ^)  de  onderscheiding  eerst  laat  beginnen 
aan  het  eind  van  Domitianus'  regeering.  Maar  hoe  komt 
het  dan,  dat  Dio  Cassius  niet  spreekt  van  Christenen, 
doch  van  menschen,  die  verzeild  raakten  bij  de  Joodsche 
gebruiken?  Daarop  geeft  Ramsay  ^)  een  antwoord.  Hij 
schnjft  dit  toe  aan  het  vooroordeel  van  Dio,  die  toe- 
geeft aan  de  neiging  van  de  2e  en  3e  eeuw  bg  de  Ro- 
meinen, om  de  Christenen  te  ignoreeren  en  hen  daarom 
uit  de  hoogte  noemt  „lieden  van  Joodsche  manieren." 
Over  de  gronden,  waarop  de  Christenen  vervolgd  zgn, 
is  in  de  laatste  tijden  geschreven  door  Mommsen  ^)  en 
Prof.  Conrat  (Cohn).  '^)  Daarin  komt  ook  de  vervolging 
van  Domitianus  ter  sprake,  welke  ons  hier  alleen  belang 
inboezemt.  Zg  vonden  aanleiding  tot  hun  studie  in  het 


^  1)  Zoo  Pichlmayr  S.  60  en  nu  nog  Sehflier  a.  a.  O.  S.  687,  dio  or  oen  tynoniom  vtn 
riai^iia   in  tiet. 

9)  Die  röm.  Stut  and  die  illgem.  Kirche,  1890,  S.  17. 

8)  Die  BeUgfonifreTel  naeh  röm.  Recht  in  Sybol'i  hUt.  Z.ichr.,  1890,  S.  898,  T|1.  8.  407. 

4)  a.  a.  O.  S.  7. 

6)  The  ehnrch  in  the  Roman  empire  boforo  A.  D.  170,  Lond.  1898,  p.  968  etc. 

6)  a.  a.  O. 

7)  Die  ChriftenTorfolgnngen  im  römiaehen  Reiche,  Lelpi.  1897. 
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werk  van  Neumann.  Mommsen  maakt  onderscheid  tus- 
schen  de  gevallen,  waarin  men  andere  beschuldigingen, 
tegen  Christenen  ingebracht,  onderzocht  en  de  beschul- 
diging van  Christendom  als  zoodanig.  De  laatste  valt 
niet  onder  de  strafbepaling  van  bijzondere  wetten.  Het 
eenige,  dat  de  vervolging  kon  motiveeren,  wasdecoër- 
citio  der  magistraten,  die  daarin  het  recht  hadden,  de 
aan  hen  ondergeschikten  te  dwingen  tot  gehoorzaam- 
heid door  de  hardste  middelen.  Een  bepaald  edict  van 
een  keizer,  waarop  de  vervolging  kon  steunen,  bestaat 
er  van  dezen  tijd  niet.  Trouwens  een  volgende  keizer 
kon  het  weer  buiten  werking  stellen.  Maar  de  politie- 
maatregelen krachtens  de  coërcitio  hingen  van  den  han- 
delenden magistraat  af.  ^)  Het  spreekt  van  zelve,  dat 
deze  vooral  werd  uitgeoefend  tegen  Romeinsche  bur- 
gers en  tegen  de  propaganda  van  anderen.  Het  over- 
halen van  burgers  tot  afval  van  den  door  Domitianus 
bevorderden  staatsgodsdienst  werd  te  keer  gegaan.  De 
bekeerlingen  werden  door  straf  getroffen.  Ook  niet- 
burgers  konden  door  hetzelfde  middel,  zelfs  nog  krasser, 
aangegrepen  worden,  maar  om  hun  geloof  zal  men  zich 
minder  bekommerd  hebben.  Waar  het  een  zaak  was, 
die  van  den  takt  der  magistraten  afhing,  zal  hun  per- 
soonlijk karakter  en  de  gezindheid  van  keizer  en  volk 
in  verschillende  tijden  onderscheiden  invloed  op  hun 
optreden  geoefend  hebben.  Een  vaste  gang  van  proces 
was  hier  niet.  Wel  moest  de  magistraat,  wanneer  hij 
zelf  het  misdrijf  niet  gezien  had,  eene  cognitie  houden. 
Wanneer  het  nalaten  der  burgerplichten  geschiedde 
door  aanzienleken,  zal  er  te  strenger  een  voorbeeld  ge- 
steld zijn.  Zoo  kan  men  het  optreden  tegen  Christelgke 
Flaviers  zich  te  beter  begrijpen.  Hun  weigeren  van 
Romeinsche  godsdienstplichten  was  een  gevaarlgk  voor- 


1)  Gaell,  p.  810,  rgl.  nt.  9  if  het  daarmede  geenetini  eena.  HQ  w9at  op  woordn  ala 
^yinXrilUXy  HOradiiui^éiV,  McrijyOQélVy  HOraiTl&a^ai  in  de  bronnen,  welke 
a.  i.  ten  bepaalde  reehteaitHnf  rereiadieB  en  aan  een  geregelde  ChriatenTerrolging  doen 
denken. 
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beeld  in  de  oogen  des  keizers.  Wel  was  het  Obristendom 
niet  staatsgevaarlgk,  maar  toch  kon  men  het  niet  laten 
trachten,  den  staatsgodsdienst  te  overvleugelen.  In  het 
optreden  van  de  heidensche  regeering  tegenover  de 
Christenen  ziet  men  schommelingen.  Er  werd  niet  voort- 
durend gehandeld  volgens  een  vast  systeem.  Het  feitelgk 
gevolg  was  niet,  zooals  Neumann  wil,  rechtsloosheid, 
maar  wel  een  toestand  van  rechtsonzekerheid  voor  de 
Christenen. 

Van  de  monografie  van  Prof.  Conrat  zgn  Yoor  ons 
doel  vooral  gewichtig  de  bladzijden  42—52,  waar  hg 
eerst  de  godsdienstige  toestanden  in  het  Romeinsche 
rijk  schetst  en  daarna  handelt  over  het  Christenproces 
wegens  afval  en  proselieten  maken.  Op  dit  punt  komt 
hij  in  vele  opzichten  met  Mommsen  overeen,  alleen  is 
de  schildering  van  de  propaganda  duidelijker.  Ook  hg 
wgst  op  het  optreden  van  de  magistraten  krachtens  hun 
„Religionspolizei",  waarbg  zij  van  hun  „ius  coercitionis" 
kunnen  gebruik  maken.  Beide  geleerden  zgn  het  er 
over  eens,  dat  ook  in  de  provincies  de  behandeling  der 
Christenen  verschillend  was.  De  eene  stadhouder  liet 
toe,  wat  de  andere  niet  gedoogde.  Het  getal  der  gevallen, 
waarin  de  magistraten  tusschenbeide  gekomen  zijn,  zal 
doorgaans  niet  groot  geweest  zijn.  Dikwgls  was  een 
vluchten  naar  elders  voldoende  om  aan  de  vervolging  te 
ontkomen. 

Al  blgft  er  na  al  het  voorafgaande  niet  veel  over  van 
de  vroeger  wel  eens  aangenomen  algemeene  Christen- 
vervolging onder  Domitianus,  het  kan  best  zijn,  dat  er 
ook  elders  in  zijn  rgk  belijders  van  den  Christus  aan 
onaangename  bejegeningen  blootstonden.  Wanneer  hg 
de  opvatting  van  den  keizer  kende,  kon  menige  stad- 
houder daar  wel  eens  wat  al  te  veel  rekening  mede 
houden.  Een  Plinius  in  Bithynië  gaat  in  112  onder 
Traianus  van  de  veronderstelling  uit,  dat  hij  met  zgn 
coërcitie  de  Christenen  moet  treffen.  Hg  vraagt  den 
keizer  om  instructies,  hoe  te  handelen.  Terecht  merkt 
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Hausrath  ^)  op,  dat  er  dus  te  Rome  zulke  cognitiones 
moesten  voorkomen.  Maar  als  hij  zegt:  ,,nur  waren  sie 
nicht  sehr  zalhreich,  so  dass  Plinius,  obgleich  er  unter 
Domitian  Sachwalter  und  Prator  gewesen  war^niemals 
damit  zu  thun  gehabt  hatte  und  sogar  nicht  ein  Mal 
wusste,  ,,was  und  wie  weit  man  zu  strafen,  oder  zu 
untersuchen  pflege*'  *\  gaat  hij  te  ver  in  zgne  gevolg- 
trekking. Want  hoewel  Plinius  onder  Domitianus  die 
ambten  bekleedde,  moeten  w\j  opmerken,  dat  hij  na 
het  jaar  93,  waarin  hij  praetor  was,  juist  toen  Domitia- 
nus feller  werd,  gepasseerd  is,  en  niet  meer  voor  ambten 
in  aanmerking  kwam,  zoodat  hij  juist  bij  het  geweld- 
dadig optreden  van  Domitianus  tegen  de  Christenen, 
niet  betrokken  kon  zijn  ^). 

Met  het  boven  gezegde  voor  oogen  behoeven  wij  vol- 
strekt niet  het  bericht  van  Dio-Xiphilinus  in  twijfel  te 

trekken,  dat  wegens  A^fórijg  ook  &XX01  lgraT&v''Ioviaimv 
%^fl  lioniXkavrég  noXXoï  9U)cri8iiuka(^fjaav  mcI  ol  fiiv  itni^avov, 
ol  ^i  Téüp  yoi}p  oiatohf  langii^aav.  Tegen  deze  mede- 
deeling  is  geen  enkel  bezwaar.  Het  argumentum  e 
silentio  van  Schiller,  ^)  dat  de  monnik  Xiphilinus,  als 
hier  aan  Christenen  gedacht  was,  zich  de  schoone  ge- 
legenheid niet  zou  hebben  laten  ontgaan,  om  hier  een 
menigte  martelaars  voor  de  kerk  te  vindiceeren,  kunnen 
w|]  met  stilzwijgen  voorbij  gaan. 

Onder  de  vele  slachtoffers  wordt  er  door  Dio  in  de 
vierde  plaats  één  met  name  genoemd:  „Glabrio  ein- 
delgk,  die  met  Traianus  consul  geweest  was,  doodde 
hg,  nadat  hij  aangeklaagd  was,  behalve  van  hetzelfde 
ak»  de  meesten,  ook  nog  omdat  hij  met  de  wilde  dieren 
had  gevochten.    Tegen  dezen  was  hij  vooral  verbolgen 


1)    NentMti.  ZaitgMehiehte,  m.  Hddelb.  1874,  S.  997. 

S)  FuiAgyr.  9S.  Em  iadiraete  bereftigüig  tui  de  ChrittenTerrolgiiif  onder  Domitiaiini 
Tindt  men  in  ket  feit,  dat  sommige  beeeholdigden  roor  Plinine  rerUaren,  dnt  sQ  róór 
twintig  Jaren,  dm  in  93  d.i.  vóór  de  verrolging  ren  Domitlanne  nog  Cliristenen  weren, 
deeme  ntet  meer  (Epist.  96,  6).  Of  tQ  linn  geloof  kebben  t«erwel  geiegd  wegeu  eene  rer- 
Tolging  in  BithynK  of  te  Kome,  blQkt  kier  niet 

S)    ft.  e.  O.  S.  fi76. 
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uit  nijd,  omdat  hij  hem  tijdens  zijn  consulaat  bg  een 
uitnoodiging  naar  het  Albanum  tot  de  zoogenaamde 
luvenalia,  gedwongen  had«  een  groeten  leeuw  te  doe- 
den, en  bij  niet  alleen  heelhuids  er  af  gekomen  was, 
maar  ook  voortreffelgk  het  dier  had  afgemaakt."  Ik 
kan  mg  voorstellen  dat  men  van  dezen  leeuwendooder 
geen  stichtel\jken  indruk  ontvangt  en  meer  geneigd  is, 
hem  als  athleet  dan  als  Christen  te  beschouwen.  Maar 
hij  wordt  in  hetzelfde  verband  als  de  anderen  genoemd. 
Trouwens  kan  men  een  consul  moeilijk  met  een  gla- 
diator gelijk  stellen.  Het  blijkt,  dat  de  grillige  Domi- 
tianus,  die  zgn  pairs  bespotte,  hem  dwong  om  als  consul 
den  vernederenden  strijd  aan  te  binden,  en  later  hem 
dooden  liet,  omdat  hij  het  gedaan  had.  M'  Acilius 
Glabrio  was  consul  geweest  in  het  jaar  91.  Suetonius  i) 
zegt,  dat  Domitianus  hem  met  anderen,  terwijl  hq  in 
ballingschap  toefde,  heeft  laten  dooden,  „quasi  molitores 
novarum  rerum.  >)  Dat  Acilius  Olabrio  inderdaad  Chris- 
ten geweest  kan  zijn,  maken  de  ontdekkingen  van  de 
Rossi  ^)  aannemelijk.  H^  heeft  op  het  kerkhof  van  St. 
Priscilla  een  catacombe  ontdekt,  blijkbaar  bestemd  ge- 
weest voor  aanzieniyke  personen.  Deze  bevatte  de 
overblijfselen  van  verschillende  Acilii,  die  tot  de  Chris- 
tenen behoorden.  Daarbij  vindt  men  op  steenen  de 
namen  Acilius  Glabrio  en  M'  Acilius  benevens  andere 
namen  van  familieleden.  Velen  daarvan  zijn  uit  de 
tweede  eeuw.  Het  is  waarschijnlijk,  dat  ook  al  de  con- 
sularis  op  het  eind  der  eerste  eeuw  een  Christen  ge- 
weest is,  evenals  zijn  bloedverwanten  van  een  korten 
tijd  later. 

Dat  er  vele  Christenen  onder  Domitianus  gedood  zQn, 
zegt  ook  Eusebius  in  een  boven  met  het  oog  op  Do- 
mitilla  al  vertaalde  plaats^):  .,dat  in  het  vijftiende  jaar 


1)  Domit.  10. 

S)  Imbof»  a.  a.  O.  S.  118  t  iMBgt  een  al  te  aTontnurliJk  beeld  Tai  hem  op. 

8)  Bnll.  di.  ardi.  ehriat.  1888/89  p.  16  e. 

4)  H.  E.  m.  18. 
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van  Domitianus  (dus  in  96)  te  gelijk  met  zeer  vele  an- 
deren eene  Flavia  Domitilla  verbannen  is.  De  schrijver 
Malalas  i)  zegt  met  een  beroep  op  den  reeds  genoem- 
den Bruttius,  dat  Domitianus  veel  Christenen  veroor- 
deelde en  wel  zoozeer,  dat  een  groot  getal  geloovigen 
vluchtte  naar  Pontus.  *)  Wat  in  den  eersten  brief  van 
Clemens  over  de  vervolging  van  Domitianus  te  vinden 
is,  heb  ik  elders  aangetoond  ^) 

Volgens  de  overlevering  zou  ook  de  apostel  Johannes 
te  Rome  onder  Domitianus  geleden  hebben.  Hg  zou 
aldaar  in  een  ketel  kokende  olie  geworpen  zijn,  ^)  daarna 
naar  Patmos  verbannen,  ^)  waarop  ook  de  Openbaring  «) 
van  Johannes  wijst.  Onder  Nerva  zou  hij  het  verban- 
ningsoord voor  Ephese  verlaten  hebben.  7) 

Eusebius  ^)  geeft  een  legende  weer,  die  hierop  neer- 
komt. Domitianus  zou  den  dood  bevolen  hebben  van 
de  nakomelingen  van  David.  Men  zou  eenige  nako- 
melingen van  Judas,  den  broeder  des  Heeren,  als  zoo- 
danig aangebracht  hebben.  Voor  den  keizer  gevoerd, 
werden  zij  in  verhoor  genomen,  maar  toen  hij  van  hun 
bescheiden  omstandigheden  hoorde  en  hunne  handen, 
met  eelt  overdekt,  zag,  liet  hij  hen  ongedeerd  heengaan. 
Dit  deelt  Eusebius  mee  op  gezag  van  Hegesippus. 

In  hoeverre  er  in  deze  anecdote  eene  kern  van  waar- 
heid schuilt,  zal  ik  niet  trachten  uit  te  maken.  Bij  de 
wispelturige  willekeur  van  Domitianus  is  veel  mogelijk 
en  een  oogenblikkelijke  goede  luim  is  niet  uitgesloten. 

Resumeerende   wat  wij  van  de  vervolging  nagingen. 


l)    ed.  Dindorf  X,  p.  963. 

5)  Lipiiiu,  Chronol.  der  röm.  Biaehöfe,  S.  167  neemt  hier  eene  TerwiMeling  met  Pontin 
tan.  Ik  acht  het  waarichijniQker  dat  hier  ran  een  vlucht  naar  Pontnt  aprake  it  dan  ran 
Mfiaiuiifi^  naar  Pontia.  Miasehien  kan  deie  plaata  meer  lieht  geren  orer  de  Plinlaaniehe 
Tervolging  in  het  in  65  met  Pontna  vereenigde  Dithynië. 

8)    De  tydtbepaling  van  den  sg.  eeraten  hrief  ran  Clement,  Theol.  Stndieo,  1903  bL  898 
▼r.,  met  name  bL  406  ▼. 
4)    Tertnll.  De  praeter.  haer.  86.  Cf.  Hieron.  Adv.  lorin.  I,  36.  Comm.  in  Mtth.  Ilf,  30. 

6)  Tert.  LI  Eot.  H.  £.  III,  118,  ChronoL  aun.  3109/10.  Hieron.  LLLL  De  vir.  inl.  9. 

6)  Openb.  l  :  9. 

7)  Clem.  AL  Qnit  div.  talv.  43.  Eot.  II.  E.  III,  30.  CbronoL  Hieron.  De  vir  inL  LL 

8)  H.  E.  III.  19  t. 

TkeU.  Stmdiim  1906.  23 
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kunnen  wq  zeggen,  dat  de  keizer  vooral  woedde  tegen 
de  aanzienlijke  Christenen  te  Rome,  maar  dat  ook 
anderen  voor  hem  niet  veilig  waren.  Buiten  Rome 
blgkt  wel  niets  van  eene  ofiQcieele  vervolging,  maar  de 
rechtsonzekerheid  der  Christenen  bracht  mede,  dat  ook 
daar  menig  slachtoffer  gevallen  kan  zijn  ^).  Indien  er 
Christenen  om  de  vervolging  te  ontkomen  naar  Pontus 
(Bithynie)  gevlucht  zijn,  dan  is  het  mogelijk,  dat  hen 
daar  een  heete  ontvangst  is  ten  deel  gevallen.  Mogelijk 
smeulde  het  ook  te  Antiochiê.  De  bewering  van  Orosuis, 
dat  overal  door  edicten  een  wreede  vervolging  gelast 
werd,  wordt  niet  bevestigd  door  de  andere  schrgvers. 
Eindelijk  hebben  wij  de  vraag  onder  de  oogen  te 
zien,  of  Domitianus  vóór  z^n  dood  nog  gekalmeerd  is. 
Aan  een  dergelgke  verlichting  van  druk  doen  een 
tweetal  schrgvers  denken.  Bij  Tertullianus  ^)  lezen  w\j, 
dat  hg,  een  halve  Nero,  wat  wreedheid  betreft,  zijn 
ondernemen  tegen  de  Christenen  weer  liet  varen  en  de 
verbannenen  terugriep.  Maar  daarvoor  is  weinig  tijd 
over,  als  wij  in  aanmerking  nemen,  dat  hy  in  hetzelfde 
jaar  96,  waarin  h^  gestorven  is,  nog  druk  aan  het  ver- 
volgen was.  Men  denke  aan  de  tweede  DomitiUa. 
Eusebius  zegt  aan  het  slot  van  de  op  gezag  van  Hege- 
sippus  meegedeelde  legende,  dat  Domitianus  na  het 
vrglaten  der  Davididen  door  een  edict  beval  de  ver- 
volging van  de  Christenen  te  staken.  Doch  zelf  scbgnt 
hij  er  niet  mede  eens  te  zgn.  Maar,  afgezien  nog  van 
het  eigenaardige  cachet  van  het  verhaal,  dat  ik  gaf 
voor  hetgeen  het  waard  is,  wij  zagen  boven,  dat  er 
geen  sprake  is  geweest  van  edicten,  waarbij  de  ver- 
volging bevolen  was.  Is  dan  een  edict  van  herroeping 
bij  Domitianus  aannemelijk?  De  andere  scbrgvers,  die 
meer  vertrouwen  verdienen,  laten  eerst  na  de  dood  des 
dwingelands,  tegelgk  met  de  libertas  van  het  Romein- 


l)    Orer  den  indrak,   dien  Christenen  te  Alexandrié  ran  hem  hadden  lie  müne  detaer- 
Utie  o.a.  bU  liS. 
S)    Apologet.  6.  Tgl.  Ena.  1.1. 
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sche  volk,  de  verademing  voor  ben,  die  om  bun 
geloof  gekweld  werden,  komen.  Dio  Cassius  i)  vermeldt, 
dat  Nerva  niemand  wegens  majesteitsscbennis  of  een 
Joodscbe  leefwijze  liet  aanklagen.  Het  borstel  van  bet 
onrecbt,  door  Domitianus  bedreven,  scbrijven  ook  andere 
auteurs  aan  Nerva  toe.  als  Eusebius,  ^)  Lactantius,  ^) 
Yictorinus  ^).  Nerva  zelf  rekent  bet  zich  eene  eer,  zoo 
gedaan  te  bebben  blijkens  een  door  den  senaat  geslagen 
munt,  die  op  de  eene  zijde  bem  voorstelt,  op  de  keer- 
zgde  een  palmboom  draagt  met  opscbrift:  „Fisci  lu- 
daici  calumnia  sublata." 

Almelo.  A.  van  Veldhuizen. 


1)  LXVIU.  1. 

8)  H.  E.  UI,  80,  10. 

8)  De  aort.  periec.  3. 

4)  Apoc.  10,  11. 
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Letterkundig  Overzicht. 

Die  liebe  im  Neuen  Testament.  Ein  Beitrag  zurGe- 
scbicbte  des  Urcbristentums  von  D.  Wilhelm  Lütgert. 
Leipzig.  A.  Deichert'scbe  Verlagsbucbbandlung  1905. 
(Pr.  f  3,55).  —  Die  Medizin  im  Neuen  Testament  und 
iro  Talmud  von  Dr.  Wilbelm  Ebstein.  Stuttgart  Verlag 
von  Ferdinand  Enice  1903  (Pr.  f  5,20).  —  Bibliscbe 
Zeit-  und  Streitfragen  zur  Aufklarung  der  Gebildeten. 
Herausgegeben  von  Lic.  Dr.  Boehmer  und  Lic.  Dr. 
Kropatscbeck.  1905.  Verlag  von  Edwin  Runge  in  Gr. 
Licbterfelde— Berlin.  Das  Abendmabl  im  Neuen  Tes- 
tament von  R.  Seeberg.  Die  Gtescbicbtlicbkeit  des  Markus- 
evangeliums  von  D.  Bernb.  Weisz.  Das  Jobannesevan- 
gelium  und  die  Synoptiscben  Evangeliën  von  Dr. 
Fr.  Bartb.  —  Das  Comma  loanneum.  Auf  seine  Her- 
kunft  untersucbt  von  Dr.  K.  Künstle.  Freiburg  im 
Breisgau.  Herder'scbe  Verlagsbandlung  1905.  —  Was 
beisst  „Bibliscbes  Cbristentum"?  Vortrag  von  Dr.  Herm. 
Lüdemann.  Bern.  Verlag  von  A.  Francke  1905.  —  Cteloof 
en  Vrijheid  door  F.  J.  Krop,  Hervormd  Predikant.  Zwolle. 
J.  Tamse  1904.  —  De  Historische  kritiek  en  bet  geloof 
der  Gemeente.  Eene  beschouwing  door  Dr.  A.  H.  de 
Hartog,  Predikant  te  Ommeren.  Groningen,  J.  B.  Wol- 
tei^s  1905. 


Die  Liebe  im  Neuken  Testament  Ein  Beitrag  zur  Ge-- 
schichte  des  Urchristentums  von  Prof.  Wilh.  Lütgert.  — 
Dit  boek  voorziet  inderdaad  in  een  leemte.  Wij  badden 
tot  dusver  geen  beschrg  ving  van  de  liefde  in  het  N.  T. 
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Sedert  de  Reformatie  drong  de  nlarig  de  liefde  terug 
evenals  trouwens  de  boop,  de  derde  in  de  Paulinische 
trias.  Prof.  Lütgert  heeft  die  leemte  voortreffelgk  aan- 
gevuld. Zgn  studie  houdt  het  midden  tusschen  een 
wetenschappelijk  en  een  z.g.  populair  geschrift;  zij  is 
zuiver  historisch,  een  beschrqving  van  de  liefde  als  de 
centraal-idee  van  de  N.  T.ische  vroomheid ;  van  hetgeen 
zij  was,  intensief  en  extensief,  bij  Jezus,  b\j  de  eerste 
gemeente,  bij  Paulus  en  volgens  de  Katholieke  Brieven. 
Ook  bespreekt  hq  hetgeen  zgn  onderwerp  niet  onmid- 
dellijk raakt,  de  verhouding  van  de  liefde  tot  andere 
ethische  begrippen.  Het  geheel  is  zoo  breed  aangelegd, 
dat  ik  soms  den  indruk  kreeg  van  een  N.  T.ische 
ethiek.  Met  diepen  eerbied  teekent  hij  de  persoonlijk- 
heid van  Jezus  als  het  volkomen  orgaan  van  de  liefde 
Gods.  Bg  Jezus  is  alles  spontaan  en  absoluut.  Hg 
spreekt  niet  maar  handelt,  louter  uit  medegevoel.  Zijn 
liefde  is  genade,  welke  Hij  uitoefent  als  een  persoonlek 
recht.  Bg  de  eerste  Christenen  staat  de  liefde  dikwgls 
naast  het  geloof  en  vindt  zg  haar  voorbeeld  in  Chris- 
tus. Kort  maar  zaakrgk  beschrgft  Liïtgert  de  wijze 
waarop  zij  zich  naar  buiten  openbaarde ;  den  weldadig- 
heidszin  der  gemeente,  waarbg  het  privaatbezit  intact 
bl^ef;  haar  afkeer  van  de  Joodsche  kasuistiek;  haar 
zendingsgver,  niet,  als  bij  de  Joden,  een  bedekte,  pri- 
vate propaganda  van  persoon  tot  persoon,  maar  eeq 
spontane,  enthousiaste  beweging  om,  zoo  mogelgk, 
allen  deelgenooten  te  maken  van  het  heil,  dat  zij 
zelve  in  Christus  gevonden  had.  Niet  het  minst  in- 
teresseerde mij  de  voorgeschiedenis  van  de  liefde  in 
het  N.  T.,  nl.  het  liefdebetoon  in  de  Palestgnsche 
synagoge  en  de  invloed  van  het  Hellenisme.  Beide 
hoofdstukken  zgn  niet  de  minst  merkwaardige  van 
het  geschrift.  In  het  eerste  (S.  1—32)  betoogt  Lüt- 
gert hoe  het  gebod  der  liefde  in  zijn  dubbelen  vorm 
stamt  uit  de  Wet,  en  waarin  de  liefde  van  Grod 
voor  den  Jood  en,  omgekeerd,  de  liefde  van  den  Jood 
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voor  God  heeft  bestaan;  het  tweede  teekent  de  be- 
langrijke wgziging,  welke  de  Joodsche  vroomheid  ook 
op  dit  punt  onderging  door  de  aanraking  met  het 
Hellenisme.  Het  gebod  der  liefde  wordt  een  natuurwet, 
vooral  bij  Philo.  De  vriendschap,  die  in  het  oude  Is- 
raëlietisme niet  bijzonder  op  den  voorgrond  trad,  vindt 
haar  lofredenaar  in  Sirach ;  in  de  plaats  van  het  Joodsche 
begrip  werk  komt  de  idee  deugd.  De  gansche  studie  is 
een  gelukkig  geslaagde  bijdrage  voor  de  geschiedenis 
van  het  oudste  Christendom  en  tevens  een  soliede  basis 
voor  de  nog  onbeschreven  geschiedenis  van  de  liefde 
en  het  liefdebetoon  in  de  Oud-Katholieke  kerk. 


Die  Medizin  im  Neuen  Testament  und  im  Talmud 
von  Prof.  Wilh.  Ebstein  is  een  vervolg  van  het  in  1901 
door  hem  uitgegeven  geschrift  over  de  geneeskunde  in 
het  Oude  Testament.  Zooals  de  titel  doet  vermoeden, 
is  de  stof  verdeeld  in  twee  deelen,  van  ongelijken 
omvang.  Het  N.  T.  beslaat  ruim  50,  de  Talmud  onge- 
veer WO  bladzijden.  Het  N.  T.ische  gedeelte  brengt 
een  teleurstelling.  Dat  kon  ook  moeilijk  anders.  De 
berichten  over  de  ziektegevallen  in  de  Evangeliën  en 
Hand.  der  Apostelen  zgn  zoo  algemeen,  dat  een  juiste 
beschrijving  niet  wel  mogelijk  is.  Dientengevolge  geeft 
Prof.  Ebstein  soms  niet  meer  dan  een  paraphrase  van 
den  tekst,  geïllustreerd  met  gelijke  of  ongeveer  gelijke 
ervaringen  van  hemzelven  en  van  anderen,  of  ein- 
digende met  een  non  liquet.  Herhaaldelijk  bespeurt  men 
dat  hier  een  niet-theoloog  aan  het  woord  is.  Het  ge- 
heel is  te  breed.  Interessanter  is  het  tweede  gedeelte. 
Behalve  een  Inleiding  over  den  oorsprong,  de  verdee- 
ling, de  taal  en  de  overzettingen  van  den  Talmud  heeft 
het  een  uitvoerig  overzicht  van  de  Talmudische  patho- 
logie. Het  zgn  een  aantal  belangrijke,  en  ook  wel  min- 
der belangrijke  b^zonderheden  over  de  geneeskunde  en 
hare  beoefening,  over  bet  huwelgk  en  de  voortteling. 


Digitized  by  VjOOQIC 


367 

over  de  maatregelen  voor  en  na  de  geboorte,  over 
ernstige  en  lichte  ongesteldheden,  te  breed  ontwikkeld, 
maar,  naar  mij  voorkomt,  van  hooge  waarde  voor  hem, 
die  den  Talmud  van  zijn  medische  zijde  wil  leeren 
kennen.  Drie  registers,  van  plaatsen,  geschriften  en 
zaken,  vergemakkelijken  het  gebruik. 


Dr.  Boehmer  te  Raben  en  Prof.  Kropatscheck  te 
Breslau  hebben  het  plan  opgevat,  een  serie  kleine  ge- 
schriften uit  te  geven  over  belangrijke  O.  en  N.  T.ische 
onderwerpen.  Zij  hebben  zich  daartoe  de  medewer- 
king verzekerd  van  een  aantal  geestverwante  geleer- 
den, die  met  hen  het  positief  Christelijk  beginsel  in  de 
theologie  willen  hooghouden  en,  met  terzijdestelling  eener 
oppervlakkige  apologie,  het  historisch  karakter  van  de 
H.  Schrift  willen  handhaven.  M.  a.  w.  Hier  is  niet  de 
kritische  maar  de  conservatieve  school  aan  het  woord. 
De  lijst  heeft  o.  a.  de  volgende  namen :  Voor  het  O.  T. 
Oettli  (Greifswald),  Sellin  (Weenen),  Lotz  (Erlangen), 
Von  ürelli  (Basel),  König  (Bonn),  Giesebrecht  (Königs- 
berg);  voor  het  N.  T.  Seeberg  en  Weisz  (Berlgn),  Kühl 
(Königsberg),  Barth  (Bern),  Bachmann  (Erlangen),  Feine 
(Weenen).  Het  plan  is  tot  een  begin  van  uitvoering 
gekomen  door  de  uitgaaf  van  een  drietal  geschriften 
over  N.  T.ische  onderwerpen.  Prof.  Seeberg  behandelt 
Das  Abendmahl  im  N.  T.  (38  bl.).  In  8  korte  §§  be- 
spreekt  hij  de  instelling  van  het  Avondmaal,  de  instel- 
lingswoorden, den  gang  der  gebeurtenissen,  de  bedoeling 
van  Jezus  met  het  Avondmaal,  de  eschatologische  zijde 
er  van,  het  Avondmaal  in  den  eersten  na-Apostoiischen 
tgd,  de  begrippen  vleesch  en  bloed,  de  kern  van  het 
Avondmaal  nl.  de  tegenwoordigheid  van  den  levenden 
Christus.  Een  aanhangsel  heeft  de  Avondmaalsgebeden 
volgens  de  Didache.  Even  bondig  maar  broeder  be- 
spreekt Prof.  Weisz  Die  Geschichtlichkeit  des  Markus- 
evangeliums  (67  S.).   De  4  §§  handelen  over  de  herin- 
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neringen  van  Petrus,  de  verhouding  van  Markus  tot  Mat- 
tbeüs,  den  inhoud  en  het  doel  van  het  Evangelie.  Dr. 
Bartb  eindelijk  bespreekt  Das  Johannes  evangelium  und 
die  synoptischen  Evangeliën  (45  S.),  in  6  §§  over  bet 
zelfgetuigenis  van  het  £v.,  de  argumenten  tegen  de 
echtheid,  het  geheim  van  de  persoonlykheid  van  Jezus, 
den  persoon  van  Johannes,  het  eigenaardige  en  den 
inhoud  van  het  Evangelie.  (Geschriften  als  deze  hebben 
drie  voordeden.  Zg  bevattten  alleen  hetgeen,  waarop 
het  aankomt.  Zg  geven  den  tegenwoordigen  stand  van 
het  vraagstuk  en  wekken  op  tot  diepere  studie.  De  1« 
serie  zal  bestaan  uit  12  Afll.;  de  prgs  is  Mk.  4.80. 


Prof.  K.  Künstle  te  Freiburg  stelde  een  onderzoek 
in  naar  de  herkomst  van  het  Comma  loanneum.  Zoo- 
als  de  aard  van  dit  onderwerp  medebrengt,  is  zgn 
boekske  (61  blz.)  een  getuigenverhoor.  Terwgl  de  ver- 
dedigers van  de  echtheid  zich  beroepen  op  allerlei 
pseudoniemen  (Pseudo-Augustinus;  pseudo-Hieronymus 
enz.),  laat  hg  de  ofiBcieele  getuigen  spreken.  De  oudste 
Grieksche  HSS.  hebben  I  Joh.  V,  7  evenmin  als 
de  oude  Oostersche  vertalingen;  ook  was  de  lezing 
onbekend  aan  de  rechtzinnige  Kerkvaders  van  de  4^® 
eeuw  en  later.  Met  de  Protestantsche  en  vele  R.  C. 
kritici  houdt  K.  den  tekst  voor  een  inlassching,  die  aan 
de  oorspronkelijke  redactie  van  I  Joh.  vreemd  was,  maar 
voorts  gaat  hij  zijn  eigen  weg.  Tischendorf  (VII)  en 
Westcott-Hort  b.v.  schrijven  de  lezing  toe  aan  Vigilius, 
bisschop  van  Tbapsus  in  N.  Afrika,  tegen  het  einde  der 
5^«  eeuw;  Westcott-Hort  zijn  hiervan  tamelgk  zeker;  zg 
schrijven:  „The  words  first  occur  at  earliest  in  the 
latter  part  of  cent.  V,  that  is,  about  the  time  of  the 
persecution  in  N.  Afrika  by  the  Arian  Vandals.  They 
are  quoted  in  part  in  two  of  the  works  attributed  on 
slender  grounds  to  Vigilius  of  Thapsus . . . ."  {Intro- 
dfiction^   p.  104).   Künstle  kan  zich  hierin  niet  vinden. 
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De  XII  Bkk.  de  TVinito^e,  waarin  de  tekst  voorkomt,  zijn 
niet  van  Vigilius;  zij  behooren  in  Spanje  (S.  16).  De 
eerste,  die  de  lezing  beeft,  is  de  Spaanscbe  bereticus, 
de  Gbristen-gnostiek  Priscillianus,  en  wel  in  zijn  ver- 
dedigingsgescbrift  (Liber  apologeticus)  voor  de  in  380  te 
Saragossa  vergaderde  Bisscboppen,  die  een  uiteenzetting 
van  zijn  leer  badden  gevraagd.  De  tekst  bij  Priscil- 
lianus  verscbilt  aanmerkelijk  van  dien  der  Vulgaat;  o.  a. 
stelt  b\j  de  aardscbe  getuigen  vóór  de  hemelscben.  Dele- 
zing moest  dienen  als  bewijsplaats  voor  een  van  de  boofd- 
gedacbten  van  zijn  leer,  de  absolute  eenbeid  Gods,  d.  i. 
van  Gbristus  (Pancbristismus),  en  is  een  poging  om 
bet  vers  van  de  aardscbe  getuigen  te  verklaren.  Dat  de 
lezing  in  Spanje  ontstaan  is,  zal  ook  blyken  uit  de  HSS. 
„Alle  Handschriften  obne  Ausnabme,  die  bis  zum  lU 
Jabrhundert  das  G.  I.  entbalten,  sind  spaniscben  Ur- 
sprungs  oder  docb  von  spaniscben  Bibcltexten  be- 
einfluszt"  (S.  46). 


Was  heisst  ^.Biblisches  Christentum"?  vraagt  de 
Bem'scbe  Hoogleeraar  Lüdemann.  Aanleiding  biertoe 
vond  bij  in  de  verbouding  van  recbtzinnigen  en  vrijzin- 
nigen. De  Zwitserscbe  recbtzinnigen  wenscben  een  Bg- 
belscb  Cbristendom  en  stellen  de  vrijzinnigen  voor  bet 
dilemma:  „Een  Bijbelscb  Cbristendom  of  in  bet  gebeel 
geen  Gbristendom"  (S.  40).  Hiertegen  komt  Prof.  Lüde- 
mann op;  bij  aanvaardt  dat  dilemma  niet,  altbansniet 
in  den  geest  der  recbtzinnigen.  Eenerzijds  acbt  bij  bet 
dwaas,  bet  bestaan  van  Jezus  te  betwijfelen,  want  bet 
Gbristendom  kan  alleen  uitgegaan  zijn  van  Één,  die 
in  zicbzelven  beleefd  beeft  wat  bet  Cbristendom  is; 
de  scbrijver  stelt  Jezus  boog  vanwege  zgn  innige  reli- 
gieusiteit  en  wil  met  de  ganscbe  Protestantscbe  Gbris- 
tenbeid  jubelen  „Meinen  Jesum  lass  icb  nicbt."  (S.  43.). 
Maar  anderzyds  beeft  bij  een  eigen  opvatting  van  den 
naam  Bijbelscb-Cbristelyk.  „DieHüUezuriickscblagen,  zu 
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welcher  die  Ansobauungswelt  einer  langst  vergangenen 
Zeit  für  uns  geworden  ist,  und  zwar  mit  fester  Hand 
und  unbefangenem  Bliek  —  aber  nur  um  das  in  ibr 
verborgene  Evangelium  von  Gottes  ewiger  Liebe  zu 
dem  werdenden  und  ringenden  Menscbenkinde  dar- 
aus  ans  Licht  zu  zieben,  und  dann  uns  in  stets  emeuter 
Arbeit  an  uns  selbst  freudig  dazu  bekennen,  darauf 
kommt  es  an ;  denn  so  gewinnt  und  besitzt  man,  meinen 
wir,  das  ecbte  und  ursprünglicbe,  aber  zugleicb  für  immer 
giïltige  ^Mblische  Christentum''  (S.  35).  Ik  vermoed  dat 
de  Zwitsersche  rechtzinnigen  biertegen  bezwaar  zullen 
bebben.  Inderdaad  geeft  Prof.  L.  bet  wezen  van  bet 
Cbristendom  prgs.  Het  oorspronkelijke  Christendom, 
zooals  het  in  den  Bybel  staat,  was  oneindig  rijker.  Het  was 
de  godsdienst  der  verlossing.  Het  kende  niet  slechts  een 
Jezus  maar  ook  den  Christus,  den  behouder  van  zondaren, 
die  de  eeuwige  liefde  Gods  in  zichzelven  verwezenlykt 
heeft.  Het  2^^  Evangelie  kent  een  anderen  Jezus  dan 
„eine  fremde,  in  dieser  Welt  nicht  heimische  Person, 
welche  zunachst  gleichsam  incognito  auf  Erden  erscheint 
und  etwas  ganz  anderes  ist,  als  seine  Umgebung 
meint", ....  die  „in  dunklen  Gleichnissreden,  absichtlich 
unverstandlich  furs  Volk  das  Evangelium  verkiïndigt." 
(S.  14).  S.  28  vernemen  wij  dat  het  geloof  in  de  pa- 
rousie  en  het  einde  der  dingen  „niets  anders  is  dan  de 
overtuiging,  welke  ook  w\j  hebben,  dat  in  het  Cbris- 
tendom en  met  de  verschijning  van  Christus  de  gods- 
dienst in  de  menschheid  haar  voleinding  bereikt  heeft" 
Zoo  is  er  meer  in  deze  verhandeling  dat  niet  Bgbelsch- 
Christelyk  is. 


Geloof  en  Vrijheid  door  F.  J.  Krop.  De  Heer  Krop 
is  een  slagvaardig  man.  Bovendien  is  hij  een  serieus 
man,  die  zich  zijn  positief  Christelijke  overtuiging  niet 
schaamt.  In  de  eene  hand  de  troffel,  in  de  andere  het 
geweer.  Ook  hier  zegt  hij  behartigenswaardige  dingen 
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over  Geloof  en  Vrijheid,  in  het  bijzonder  aan  het  adres 
van  de  modernen.  Zijn  woord  is  een  getuigenis,  waar 
en  waardig. 


De  Historische  kritiek  en  het  geloof  der  Gemeente. 
Eene  beschouwing  door  Dr.  A.  H.  de  Hartog.  Onze 
ijverige  medewerker  heeft  gemeend  in  het  openbaar 
rekenschap  te  moeten  geven  van  zijn  verandering  van 
standpunt.  Van  tegenstander  der  historische  kritiek  is 
hij  voorstander  geworden,  niet  door  een  vooropgezette 
theorie,  maar  door  het  onderzoek  van  de  feiten  (bl.  7). 
Zijn  geschrift  heeft  onderscheiden  juiste  opmerkingen, 
b.v.  over  het  zedelijk  gezag  der  H.  Schrift  (bl.  26)  en 
de  toepassing  der  historische  kritiek  in  de  practijk  (bl. 
27  V.).  Echter  is  de  questie  zelve  te  breed  om  in  zoo 
kort  bestek  te  worden  behandeld.  Ook  is  zij  niet  zoo 
eenvoudig  als  men  op  grond  van  deze  bladzijden  zou 
vermoeden.  De  geachte  auteur  heeft  ze  bijna  uitsluitend 
besproken  uit  het  oogpunt  van  voor-  en  tegenstanders, 
hetgeen  aan  het  geheel  iets  onbestemds  geeft.  Blz.  16 
zal  men  hem  niet  kunnen  nazeggen:  „degenen,  die  de 
critiek  verwerpen,  hebben  tot  voorwerp  van  hun  geloof 
de  Schrift  als  historisch  geworden,  onfeilbaar  boek; 
degenen,  die  de  critiek  aanvaarden,  hebben  tot  voor- 
werp van  hun  geloof  de  inwerking  van  den  levenden 
God."  Beiden  hebben  tot  voorwerp  van  hun  geloofden 
levenden  God ;  zij  gaan  uiteen  ten  aanzien  van  de  open- 
baringsidee. Elders  (blz.  19)  meent  Dr.  de  Hartog  dat 
het  verschil  tusschen  voor-  en  tegenstanders  gegrond 
is  in  een  verschil  van  aanleg.  Zou  het  niet  veeleer  be- 
rusten op  een  verschil  van  ervaring? 

C.  H.  VAN  Rhun. 
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Een  komma  in  het  Onze  Vader. 

In  1903  nam  bet  Engelsche  parlement  bet  besluit, 
dat  de  komma  in  bet  Onze  Vader,  welke  tot  dusver 
achter  aarde  stond,  in  de  Engelsche  vertaling  voortaan 
voor  aarde  zou  geplaatst  worden.  Men  moest  dus  niet 
meer  drukken:  Uw  wil  gescbiede  op  aarde,  gelgk  in 
den  bemel,  maar:  Uw  wil  gescbiede,  op  aarde  gelyk 
in  den  bemel.  De  beteekenis  van  deze  verplaatsing  is, 
dat  daardoor  de  laatste  woorden,  op  aarde  gelijk  in 
den  bemel,  niet  komen  te  slaan  op  de  derde  bede 
alleen,  maar  op  de  drie  voorafgaanden.  Nestle  beeft  deze 
verandering  in  zyn  uitgaaf  van  het  Nieuwe  Testament 
overgenomen,  Westcott-Hort  hebben  ze  uitdrukkelyk 
aanbevolen  (zie  §  421  van  bun  Introduction).  Zg  is 
echter  niet  nieuw.  Volgens  Nestle  (Zeitschr.  für  die 
N.  TMche  Wissenschaft,  1905,  I,  S.  107  f.)  komt  zfl 
reeds  voor  in  den  kommentaar,  dien  Fr.  Kauffmann 
aan  de  school  van  Ulfilas  toekent  (Migne  56,742)  :C!om*- 
muniter  autem  accipi  debet  quod  ait,  Sicut  in  coelo 
et  in  terra:  id  est  ^nctificetur  nomen  tuum,  sicut  in 
coelo,  et  in  terra.  Adveniat  regnum  tuum,  sicut  in 
coelo,  et  in  terra.  Fiat  voluntas  tua,  sicut  in  coelo  et 
in  terra.  Wat  de  lezing  zelve  betreft,  moet  ik  op  in- 
wendige gronden  haar  juistheid  betwijfelen.  De  ver- 
plaatsing mislukt  op  de  2^«  bede.  De  discipel  kan  bidden 
dat  Gods  naam  geheiligd  worde  en  Zijn  wil  geschiede 
op  aarde  gelijk  in  den  bemel,  maar  niet  dat  Gods  ko- 
ninkrijk of  Zijn  heerschappij  kome,  d.  i.  zich  uitbreide, 
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op  aarde  gelijk  in  den  hemel.  Waar  het  koninkrijk  of 
de  heerschappij  Gods  aanwezig  is,  behoeft  die  niet  te 
komen.  Overigens  is  het  juist  de  vergelijking,  die  de 
strekking  van  de  3^*  bede  verhoogt.  De  aarde  te  vormen 
naar  den  hemel  —  't  is  een  van  die  absolute,  majestueuse 
gedachten,   waaraan  wg  den  Heer  Christus  herkennen. 


Matth.  X,  8  V,:  ...  .  8a>Qéav  IXA^éTê,  dwQéècp  56ti;  féfj 
%Ti]aija^i  iqvaikv  fi^Si  &QyvQav  fi^Si  xaXnöv  élg  rêcg  ^awag 
i(AO^;  fiij  rnJQUv  éig  biiv  .... 

Mark.  VI,  8:  Kal  naf^yyéikiv  avroïg  %va  fi^Sh  cuqohsiv  lig 
bdóv  il  lAfi  Qd^dov  fiivoVf  fiij  ègTor,  fiij  tt^qccv,  ju^  dg 
rijp  ^iirfjp  lalt^.  VgL  Luk.  IX,  3  (X,  4.  XXII,  35  v). 

De  Synoptici  hebben  dit  woord  van  Jezus  in  verschil- 
lenden vorm.  Volgens  Markus  mochten  de  jongeren  op  hun 
tocht  door  het  Joodsche  land  alleen  het  allernoodzake- 
lijkste medenemen,  ook  geen  geld  of  brood.  Volgens 
Mattheüs  mochten  zij  geen  geld  verdienen  of  aannemen 
(voor  genezingen  en  andere  wonderen,  vgl.  vs.  8a),  noch 
een  pera  of  zak  medenemen.  Sommige  uitleggers  hebben 
bij  pera  aan  een  broodtasch  gedacht,  hetgeen  echter 
een  herhaling  zou  zijn  van  het  voorafgaande,  [nn  ^qtop, 
geen  brood.  Volgens  Deiszmann  (Die  Christl  Welt, 
4903,  No.  11)  wordt  een  (reis-)  tasch  bedoeld,  in  de 
speciale  beteekenis,  welke  péra  heeft  in  een  te  Kefr- 
Hauar  in  Syrië  gevonden  Grieksch  inschrift  uit  den 
Romeinschen  keizerstijd.  Het  is  van  een  slaaf  (wij 
zouden  zeggen :  belijder)  der  „Syrische  godin"  en  handelt 
over  bedeltochten,  welke  hij  voor  de  „meesteres"  gedaan 
had;  triomfantelijk  bericht  de  heidensche  zendeling  dat 
elke  bedeltocht  wel  zeventig  zak  opgeleverd  had.  Pera 
kan  hier  natuurlijk  niet  bedoeld  zijn  in  den  zin  van 
een  medegenomen  zak  met  proviand,  maar  moet  de 
beteekenis  hebben  van  „bedelzak."  Juist  in  dezen  zin 
voegt  het  woord   uitnemend  in  het  verband  volgens 
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Mattheüs:  Gg  zult  voor  u  zelven  geen  geld  verkrijgen 
—  zie  over  xr^cojucci,  Baljon  i.  v.  — ;  gg  zult  niet  bedelen. 
De  tegenstelling  is  merkwaardig  1  Terzelfder  tijd  dat  de 
bedelslaaf  der  Syrische  godin  bet  land  doortrekt  om  in 
baar  naam  aan  de  bewoners  een  gift  te  vragen,  en  van  dorp 
tot  dorp  bet  aantal  lastdieren  vermeerdert,  die  den  vromen 
roof  naar  bet  heiligdom  slepen,  zendt  Jezus  Christus,  die 
geen  rustplaats  beeft  voor  zijn  hoofd,  zijne  leerlingen  uit 
met  het  waarlgk  koninklyke  woord :  Geneest  kranken,  rei- 
nigt melaatschen,  drijft  booze  geesten  uit;  om  niet  hebt 
gij  het  ontvangen ;  geeft  het  om  niet.  Gg  zult  geen  goud 
verwerven,  geen  zilver  en  geen  koper  in  Uwe  gordels; 
(neem)  geen  zak  op  den  weg  (Deiszmann,  t.  a.  pi.). 


TaboTy  de  berg  der  vei*heerlijking9 

Op  welken  berg  de  verheerlijking  van  Jezus  plaats 
had,  zeggen  de  oudste  berichten  niet.  Marcus  (IX,  1) 
en  Mattheüs  (XVII,  1)  spreken  van  een  hoogen  berg, 
Lucas  (IX,  28)  van  den  berg,  II  Petr.  (I,  18)  van  den 
heiligen  berg.  De  traditie  van  den  Tabor  komt  het 
eerst  voor  bij  Origenes,  +  254  [bij  Ps.  89  vs.  13  (Delarue 

11,775):  0a^d>Q  5i  lan  rb  Sgog  rijg  FaXiXaiag,  Iq)  oh  fAiTëfiOQqxó^fj 

6  XQiaTÓg]^  voorts  bij  Cyrillus  van  Jeruzalem,  ongeveer 
348  (Catech.  12,  16).  Eusebius  in  zijn  Onomastikon  en 
Hieronymus  in  zijn  bewerking  er  van  zwggen  over  den 
Tabor  als  de  berg  der  verheerlijking.  Intusschen  duikt 
terzelfder  tijd  de  overlevering  op  dat  de  Tabor  ook 
de  „zeer  hooge  berg"  der  verzoekingsgeschiedenis  ge- 
weest is.  Zij  komt  voor  bij  Epiphanius  (Hoer.  51,  21), 
tweemalen  bij  Hieronymus  (Ep.  46,  12  ad  Marcellam; 
Ep.  108,  12  (Vall.  I,  209,  704)  en  bg  Origenes.  Volgens 
herhaald  getuigenis  van  beide  laatste  schrijvers  stond 
in  het  ruim  100  n.  Ghr.  vervaardigde  en  in  fragmenten 
bewaard  gebleven  Evangelie  der  Hebreërs  een  bij  Matth. 
IV,   1,  8  beboorende  aanteekening :   (6  ooti^q  (pfjai  of 
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lp  fii&  T&v  TQixdiv  fiov  xal  êcpijvéyai  {dirrivty^i)  fit  dg  ró 
SQog  TÓ  iiiya  Qa^éq.  In  de  traditie  was  dus  de  Tabor 
zoowel  de  iqog  vxpriUv  hav  van  Matth.  IV,  8  als  deS^o^ 
yxpfll^v  van  Matth.  XVII,  1.  Een  nawerking  van  die  ver- 
warring is  het  bericht  bij  den  Pelgrim  van  Bordeaux 
[Itinera,  p.  1  (Genevae  1879),  18],  dat  men  destijds, 
d.  i.  ±  330,  den  berg  der  verheerlijking  aanwees  niet 
ver  van  den  Olijfberg,  by  Jeruzalem,  hetgeen  alleen  op 
den  berg  der  verzoeking  kan  slaan.  Waarscbynlgk  is 
de  naam  Tabor  ontstaan  uit  de  aanduiding  van  den 
berg  in  Matth.  IV,  8  en  Matth.  XVII,  1  als  een  zeer 
hooge  en  een  hooge  berg.  Zij  scheen  zoo  goed  te  passen  op 
den  hoogen,  geisoleerden  kegel  van  den  Tabor,  die  nog 
nog  heden  bij  de  Arabieren  Dschebel  et-Tur,  d.  i.  de 
berg,  heet.  Inderdaad  was  de  Tabor  noch  de  berg  der 
verzoeking,  noch  die  der  verheerlijking.  In  de  verzoe- 
kingsgeschiedenis kan  niet  aan  een  bepaalden  berg 
worden  gedacht,  omdat  niet  één  berg  zoo  hoog  was, 
dat  men  van  daar  alle  koninkrgken  der  wereld  kon 
zien,  waarom  het  ook  niet  toevallig  is,  dat  de  naam 
ontbreekt.  Maar  evenmin  kan  de  Tabor  de  berg  der 
verheerlijking  zijn.  Wij  kunnen  ons  de  verheerlijking 
alleen  denken  in  de  plechtige  stilte  der  eenzaamheid 
en  zoowel  voor  als  na,  dus  zeker  ook  wel  ten  tgde  van 
Christus,  was  de  berg  bewoond  en  versterkt.  Het  ver- 
moeden van  Keppler  ( Wanderfahrten  u.  s.  w.  2*«  Aufl. 
S.  365)  dat  het  tooneel  zal  plaats  gehad  hebben  opeen 
van  de  bergranden,  behoeft  nader  bewys.  Ook  is  de 
Tabor-traditie  onwaarschijnlijk  met  het  oog  op  het 
verband  van  den  tekst.  Het  onmiddellijk  voorafgaande 
verplaatst  ons  te  Gaesaréa — Philippi,  dus  op  aanmer- 
kelyken  afstand  van  den  Tabor.  Dat  er  „zes"  dagen 
verliepen  tusschen  het  gesprek  te  Gaesaréa— Philippi  en 
het  verblijf  op  den  berg,  zoodat  de  Heer  in  dien  tijd 
gemakkelijk  den  Tabor  kan  bereikt  hebben  (Matth. 
XVII,   1),  is  op  zichzelf  juist,  maar  de  kracht  van  dit 
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argument  wordt  verzwakt  door  de  overweging,  dat  de 
tijdsbepalingen  bij  Mattheüs  bloote  overgangsformules 
zijn  en  moeten  dienen  om  de  stof  te  verbinden  (Theol. 
Stud.  1897,  bl-  424  v.).  Met  Lange  {Das  Leben  Jesu,  II, 
S.  904)  geef  ik  daarom  de  voorkeur  aan  den  Hermon. 
Hij  is  de  hoogste  berg  in  de  nabijheid  van  Gaesaréa— 
Philippi.  Vgl.  A.  Hilgenfeld,  Novum  Teslamentum  extra 
canonem  receptum,  1884.  Th.  Zahn,  Geschichte  des 
N.  TM^  Kanonsy  II,  4,  S.  690  f.  en  over  de  lotgevallen 
van  den  Tabor,  mijn  bewerking  van  het  Bijbelsch 
Woordenboek  van  Riehm,  II,  i.  v. 


Matth.  XVII,  15:  .  .  .  .  ÖTi  aeXijviat^éTai  wxi  xaiuS^  naaxa; 
noXXAxig  yctQ  ninxH  eig  t6  ndq  xal  noXXaxtg  (ig  t6  SÖwq* 

Vgl.  Mark.  IX,  22. 

Volgens  de  Kommentaren  is  hier  een  epileptisch  lijden 
bedoeld,  dat  samenhing  met  het  wassen  der  maan.  Zahn 
{Das  Ev.  d.  Matlhdusy  2^  Aufl.  S.  558)  denkt  aan  een 
toestand  van  somnam  bulisme,  tengevolge  waarvan  de 
knaap  dikwijls  in  het  vuur  en  het  water  viel.  Een  meer 
aannemelijke  verklaring  vond  ik  in  Die  Keilinschriften 
und  das  Alte  Testament  von  E.  Schrader,  3***  Aufl. 
mit  Ausd.  auf  die  Apokryplien^  Pseudepigraphen  und 
das  N.  Testament  von  H.  Zimmern  und  H.  Winckler, 
1903,  S.  363  f.  366.  In  het  Babylonische  Oosten  was  Nergal 
de  god  van  de  afnemende.  Sin  van  de  wassende  maan, 
waarom  zij  wellicht  „de  Tweelingen"  heetten.  Maar 
Nergal  was  ook  de  god  van  de  koorts  en  Sin  vnerp  in 
zijn  hoedanigheid  van  Sin  ellammè  d.  i.  misschien  als 
Tweelingsmaan,  in  het  water  en  vuur,  d.  i.  in  koude 
en  hitte  bij  koorts.  Voorts  heet  het  van  Sin,  dat  hij 
„vuur  en  water  hield,"  hetgeen  wel  niets  anders  kan 
beteekenen  dan  dat  hij  bij  koorts  koude  en  hitte  ver- 
oorzaakte. De  toepassing  methetoogopMatth.  XVII,  15 
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is  openbaar.  Vuur  en  water  zijn  niet  in  eigenlijken  zin 
te  verstaan. 


Rom.  VIII,  23:  ov  ^ibvov  di  iXXi  nai  airroi  rijv  inaqxtjv 
Toi)  Ttveó/JuxTog  êxovrégy  ^fuïg  nat  aifjol  Iv  iavTÖÏg  (Sjivdl^ofuv 
vlo^üfiap  &7iëKdéx6fiêvoif  T'^v  inoXiTQwatp  rot>  aó/juxTog^fi&p. 

Bij  de  gewone  interpunctie  is  Paulus  bier  in  tegen- 
spraak met  zicbzelven.  Volgens  Paulus  toch  zyn  de 
geloovigen,  kracbtens  de  vtof^icla,  kinderen  Gods.  réxvu 
^éo'v.  Maar  boe  kunnen  zij  dan  volgens  vs.  23  de  aan- 
neming tot  kinderen  nog  verwacbten?  Het  een  is  niet 
te  rgmen  met  het  andere.  D  F  6  laten  vlo^Hflav  weg, 
waarmede  bet  bezwaar  verdwijnt.  Echter  is  die  weglating 
niet  gerechtvaardigd  met  bet  oog  op  de  oudste  getuigen. 
Vele  exegeten  meenen  dat  vlo^tüflav  hier  de  beteekeuis 
beeft  van :  ,,bet  volle  bezit  er  van",  zoodat  dan  het  vol- 
gende :  r/jv  AnoXilfTQioaip  roi?  adfMCTog  ^fwiv  appositie  WOrdt. 
Zoo  ook  de  Stat.  Vert.  en  de  aanteekening  der  Synod. 
Yert.  Maar  nergens  maakt  Paulus  onderscheid  tusschen 
het  volle  en  bet  gedeeltelgke  bezit  van  de  vlo^écUt. 
Prof.  Van  Leeuwen  stelt  daarom  een  andere  en  m.  i. 
betere  opvatting  voor  {Bgbel-Studiën^  1904,  blz.27w.). 
In  bet  voetspoor  van  Luther  maakt  hg  Anfnöêxififpoi  los 
van  vto^iclctp  en  verbindt  dat  verbum  met  t^p  inoXvTQcoatp. 
Hij  neemt  de  komma  achter  irnxdéxófupoi  weg  en  plaatst 
die  achter  vMéalapy  zoodat  men  krijgt :  intpik^ofAép  vMiciap, 
inéxdiX'i^^^oi  Ttip  inoXvTQioCip  ro€  aéfMcrog  ^fi&p  d.  i.  vertaald, 

voluit:  En  niet  slechts  dit,  maar  ook  w\j  zelven  die  de 
eerstelingsgave  des  Geestes  hebben,  wg  ook  zelven  zuch- 
ten bij  ons  zelven  over  het  zoonschap,  verv^achtende  de 
verlossing  van  ons  lichaam.  „Dit  is  dus",  zegt  Prof.  Van 
Leeuwen,  „de  zinrgke  en  treffende  bedoeling  van  Paulus : 
de  geloovigen  weten  ja,  dat  zg  tot  Gods  kinderen  zgn 
aangenomen;  maar  juist  dat  bewustzgn  van  zoo  groote 
genade  ontvangen  te  hebben  en  tot  zoo  hoogen  rang 
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te  zijn  verheven  geworden,  maakt,  dat  zy,  bij  de  ge- 
durige ervaring  van  daaraan  niet  te  beantwoorden  zoo- 
als  het  wezen  moest,  en  bij  de  gedurige  ondervinding 
van  het  lijden  dezes  tijds,  juist  ook  daarover  nog  zuchten 
in  zichzeiven,  en  verlangend  uitzien  naar  de  verlossing 
huns  lichaams." 


Rom.  XVI,  4 :  oinvtg  'óneQ  t^s  V^vjiijg  fiov  röv  iavrcop  TQÓcjiijXor 

Van  het  getrouwe  echtpaar  Aquila  en  Prisca  zegt 
Paulus  hier :  Die  voor  myn  ziel  (leven)  hun  hals  hebben 
gewaagd.  Sommige  uitleggers  vatten  deze  woorden  let- 
terlijk op:  Aquila  en  z\jn  vrouw  zouden,  om  den  tot 
den  dood  door  middel  van  den  bijl  veroordeelden  Pau- 
lus  te  redden,  bun  eigen  hoofd  op  het  blok  gelegd 
hebben.  Anderen  beweren  dat  de  uitdrukking  overdrach- 
telijk bedoeld  is:  den  hals  wagen  beteekent  z.  v.  a. 
eigen  leven  wagen.  Voor  deze  verklaring  heeft  Adolf 
Deiszmann  steun  gevonden  in  een  onlangs  gevonden 
tekst.  Onder  de  te  Pompeji  opgegraven  voorwerpen  nl. 
zgn  resten  van  bibliotheken  der  oude  bewoners,  terwgl 
men  ook  een  middel  gevonden  heeft  om  de  verkoolde 
boekrollen  gedeeltelyk  weder  leesbaar  te  maken.  Een 
dezer  rollen,  uit  Herkulanum,  bevatte  een  biographie 
van  den  Epicurëer  Philonides,  die  ongeveer  175—150 
V.  Chr.  bloeide.  De  auteur  is  onbekend,  ook  de  tijd 
van  vervaardiging,  maar  zg  moet  in  elk  geval  opgesteld 
zijn  na  150  v.  Chr.  en  vóór  79  n.  Chr.,  toen  Herkula- 
num onderging,  en  brengt  ons  dus  in,  of  althans  dicht 
bij  den  tyd  van  Paulus.  Voor  ons  doel  is  zij  belangr^ik 
omdat  zij  in  het  begin  de  volgende  woorden  heeft: 
„[Voor  (7)]  den  meest  geliefden  onder  de  verwanten  of 
vrienden  zou  hij  zeker  gaarne  den  hals  geven."  De 
overeenkomst  is  openbaar.  Alleen  het  werkwoord  ver- 
schilt. Paulus  heeft  bypotithemi,  de  tekst  van  Herku- 
lanum paraballö  ton   trachelon.  Het   moet  een  groot 
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persoonlijk  offer  geweest  zijn,  dat  Aquiia  en  Prisca 
voor  Paulus  gebracht  hebben,  iets  dat  men,  volgens 
de  twee  decenniën  na  den  brief  aan  de  Romeinen  onder 
de  lava  begraven  Heidensche  rol,  alleen  „voor  den 
meest  geliefden  onder  de  verwanten  of  vrienden"  pleegt 
te  doen.  {Die  Christl.  Welt,  1903,  No.  26.). 

C.  H.  VAN  Rhtjn. 
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Wijsbegeerte  der  theologie. 

IL 


Naar  twee  zijden  hebben  wij  voor  de  wijsbegeerte 
der  theologie  te  bepalen  de  grenzen  van  haar  roeping. 
Ze  is  vooreerst  opgekomen  uit  een  ander  motief,  en 
beoogt  ook  een  ander  doel  dan  hetgeen  men  in  onzen  t\jd 
godsdienstwetenschap  of  godsdienstwijsbegeerte  noemt. 
Want  deze  is  voortgekomen  uit  de  theologia  naturalis, 
zooals  ze  in  de  18e  eeuw  werd  verstaan;  niet  op  een- 
maal, maar  met  geleidelijke  overgangen.  De  onder- 
scheiding tusschen  eene  religie  et  theologia  naturalis  en 
eene  religie  et  theologia  revelata  werd  aangegrepen,  om 
eerst  beide  zelfstandig  naast  elk&ar  te  plaatsen,  ze  dan 
van  elk&ar  los  te  maken  en  te  scheiden,  en  ze  eindelijk 
tegenover  elk&ar  te  plaatsen.  Wat  de  reformatoren 
genoemd  hadden  het  semen  religionis,  de  overblijfselen 
van  het  beeld  Gods,  werd  in  de  18e  eeuw  beschouwd 
als  de  geheele  religie.  Deze  theologia  naturalis  was 
derhalve  niet  dan  eene  saecularisatie  van  de  theologie, 
eene  uitzuivering  van  hare  transscendente  elementen, 
om  haar  eindelijk  te  beperken  binnen  de  grenzen  van 
het  algemeen-menschelijke.  Zij  veronderstelt  eene 
natuurlijke  of  algemeen  aanwezige  kennis  van  de  waar- 
heid der  religie,  en  rekent  er  dus  niet  mede  dat  deze 
kennis  gestoord  is  door  de  zonde.  Zij  erkent  niet  dat  de 
kennisse  Gods  thans  beperkt  is  tot  de  gemeente  der 
Christgeloovigen,  en  dat  dus  ook  de  kennis  der  theologie 
naar  dezen  maatstaf  moet  beoordeeld  worden.  En  voor 
de  toekomst  bindt  zij  de  zaligheid  niet  aan  de  weder- 
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geboorte  en  bet  geloof,  maar  aan  de  natuurlijke  kennis 
van  God  en  aan  de  deugd.  De  déistiscbe  scbeiding  van 
God  en  de  wereld  bracbt  er  toe  om  de  religie  te  iso- 
leeren  \kn  de  overige  levensterreinen,  en  deed  onver- 
mijdelijk de  kennis  der  natuur  en  der  openbaring 
uiteenvallen  i). 

Van  deze  theologia  naturalis  is  de  godsdienstwetenschap 
eene  natuurlijke  consequentie.  De  gemeenschappelijke 
veronderstelling,  dat  er  zoo  iets  als  natuurlijke  religie 
is,  wordt  hier  slechts  volledig  vastgehouden.  Deze 
natuurlijke  religie  is  „de  godsdienst  zelve,"  „het  wezen 
van  den  godsdienst,"  of  iets  dergelijks ;  en  al  het  andere 
is  bijkomstig  5f  schadelijk.  Naar  dit  wezenlijke,  naar 
dit  afgetrokkene,  naar  deze  abstractie,  die  onder  of 
achter  de  concreete  verschijnselen  verscholen  zit,  moet 
onderzoek  gedaan  worden ;  terwijl  van-meet-aan  tegen- 
over deze  verschijnselen  eene  neutrale  houding  moet 
aangenomen  worden.  Dat  het  niet  gaat  om  de  kennis 
van  de  verschijnselen  als  zoodanig,  bepaalt  bet  onbe- 
vooroordeelde en  onafhankelijke  karakter  van  dit  onder- 
zoek. Nu  zal  deze  wetenschap  door  ieder  beoefenaar 
weer  ietwat  anders  opgevat  worden;  zij  is,  naar  de 
opmerking  van  Heinrici  „recht  eigentlicb  die  Disziplin 
der  Hypothesen."  Maar  hare  veronderstelling  is  in  elk 
geval  de  loochening  van  het  objectief,  transscendent  en 
absoluut  karakter  der  chr.  religie. 

Prof.  Tiele,  wiens  Gifford-lezingen  we  nu  als  normatief 
voor  deze  wetenschap  nemen,  heeft  deze  beginselen 
duidelijk  uitgesproken.  De  beoefenaar  van  de  godsdienst- 
wetenschap, zegt  hij,  staat  tegenover  alle  vormen  van 
godsdienst  volkomen  objectief,  maar  onderscheidt  ze 
zorgvuldig  van  de  godsdienst  zelve.  Die  openbaart  zich 


1)  Salomon  Ttn  Til,  ThMlogiM  utriatqne  compendiam  cnm  nahiralii  tam  revektae, 
1704,  biedt  een  leenatm  Toorbeeld. "  Beide,  de  natnnrlQke  en  de  geopenburde  religie  ea 
theologie,  wordea  loo  lelfiUndig  nuet  elk4ar  geplutit,  dat  te  feitelQk  reede  onafliuikemk 
▼u  elkftar  beatun.  « 
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in  alle,  meer  of  minder,  gebrekkigerof  vollediger,  maar 
toch  in  alle,  en  daarom  bestudeert  hij  ze.  Hij  weet 
niet  van  ketters,  scheurmakers,  heidenen;  voor  hem  als 
man  van  wetenschap  zijn  alle  godsdienstvormen  slechts 
voorwerp  van  onderzoek,  verschillende  talen,  waarin 
het  godsdienstig  gemoed  zich  uitspreekt,  middelen  voor 
hem  om  door  te  dringen  tot  de  kennis  van  die  gods- 
dienst die  boven  alle  staat  (1  bl.  8).  Niet  het  object 
der  religie,  maar  de  subjectieve  religie,  haar  verschijnselen 
in  de  geschiedenis,  zijn  de  realiteit,  die  voor  den 
onderzoeker  als  uitgangspunt  geldt.  „De  vraag  zelf,  of 
aan  de  wijsbegeerte,  de  metafyzika,  een  oordeel  toekomt 
over  de  werkelijkheid  van  het  voorwerp  des  geloofs, 
gaat  ons  hier  niet  aan.  Wij  kunnen  haar  in  't  midden 
laten.  Het  onderwerp  onzer  wetenschap  is  niet  het 
bovenmenschelijke  zelf,  maar  de  godsdienst  die  op  het 
geloof  in  het  bovenmenschelijke  gegrond  is.  En  die 
godsdienst  te  onderzoeken  als  historisch-psychologisch 
en  te  gelijk  sociaal,  dus  als  zuiver  menschelijk  verschijnsel, 
behoort  geheel  tot  de  bevoegdheid  der  wetenschap" 
(bl.  4).  Deze  wetenschap  onderscheidt  derhalve,  evenals 
het  middeneeuwsche  realisme,  tusschen  een  wezen  en 
een'  vorm  der  dingen  als  buiten  ons  bestaande;  zij 
beschouwt  de  kennis  van  dat  wezen  als  den  inhoud 
der  ware  wetenschap,  en  verklaart  alle  andere  kennis 
voor  schijnkennis.  Ze  valt  zelfs  terug  op  de  midden- 
eeuwsche speculatie,  dat  éen  ident  wezen  verborgen 
ligt  achter  de  differentiatie  der  vormen  en  verschijnselen. 
Het  doel  dezer  wetenschap  is  toch  „de  beantwoording 
van  de  vraag,  wat  de  godsdienst,  die  zich  in  al  deze 
verschijnselen  openbaart,  wezenlijk  is  en  waaruit  zij 
voortkomt"  (bl.  12);  het  doel  is  „het  onderzoek  van 
datgene  wat  het  blijvende  is  in  al  het  wisselende,  het 
onveranderlijke  in  al  de  veranderende,  voorbijgaande, 
elkander  verdringende  vormen,  wat  met  éen  woord  de 
kern,  het  wezen  van  de  godsdienst  is  en  waaruit  zij 
voortspruit"  (bl.  26). 
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Dezelfde  onderscheiding  tusschen  het  wezen  en  den 
vorm  der  dingen,  die  voor  ons  toch  slechts  van  logische 
waarde  is,  wordt  telkens  vooropgesteld;  en  dan  wordt 
ook  telkens  weer  te  verstaan  gegeven,  dat  het  niet  aan- 
komt op   den   vorm,   maar  op   het   wezen.   De  beide 
elementen    worden    eerst    onderscheiden,    en    daarna 
tegenover  elk&ar  geplaatst,  om  onwillekeurig  het  eene 
te  verlagen  en  het  andere  te  verhoogen.  De  eigenlijke 
strekking  dezer  Gifford-lezingen  moet  uit  dit  oogpunt 
beschouwd   worden.   Tot  den   vorm  behooren  wat  wij 
gewoonlijk  noemen   de  afzonderlijke  godsdiensten.  Dus 
komt  het  niet  op  deze  godsdiensten,  welke  dan  ook,  op 
hun   getal,   voornamelijk  aan,  maar  op  hun  wezen,  op 
hun  gemeenschappelijk  wezen.  Dit  wezen  der  vroomheid, 
en  dus  het  wezen  der  godsdienst  is  Aanbidding,  adoratio 
(2  bl.  Iö8v.) ;  en  deze  adoratio  wordt  evenzeer  gevonden 
in  de  lagere  natuurgodsdiensten,  in  de  nog  barbaarsche 
godsdiensten  (bl.   174v.).   „Het  wezen  der  godsdienst 
zoeke  men  ...  in  een  gezindheid,  in  de  religieuziteit. 
De    godsdienst  is    wezenlijk    eene  gemoedsstemming, 
waarin  al  dat  andere  zijn  oorsprong  neemt.  Godsdienst 
is   vroomheid,   zich  uitend  in  woord  en  daad,  in  voor- 
stelling en  handeling,   in   leer  en  leven.  Een  bejaard 
Roomsch-katholiek   priester   klaagde  mij   eens  dat  hij 
's  winters  niet  meer  uitging,  omdat  zijn  zwak  gestelde 
guurheid   van   het   weer  niet  kon  weerstaan.  Hoe  hij 
dan  in  zijn  groote,  koude  parochiekerk  nog  den  dienst 
kon  verrichten  ?  vroeg  ik.  —  O,  was  't  antwoord,  dat  is 
devotie.   —  Ik  had   den   ouden  man  lief  om  dat  een- 
voudig woord  en  zag  hem  met  eerbied  aan  .  .  .  Want 
ik  zeide  tot  mijzelf:  deze  man  die  naar  't  oordeel  onzer 
stoere  calvinistische  vaderen,  als  bedienaar  der  paapsche 
mis,  een  afgodendienaar  zijn  zou,  is  een  waarlijk  vroom 
man.   Getrouw   aan   zijn  gelofte  als  priester  moest  hij 
het  offer,    voor  hem  de  heiligste  handeling  van  zijn 
godsdienst,   opdragen..  Moest  dit  zijn  einde  verhaasten, 
hij  had  er  niet  naar  te  vragen.  God  mocht  het  weent  1 
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Hier  was  godsdienst,  want  hier  was  vroomheid,  devotie" 
(bl.  167). 

Het  theoretisch  pogram  dezer  godsdienstwetenschap 
doet  haar  praktische  strekking  verstaan.  Zij  moet  bij 
elke  gelegenheid  haar  onverschilligheid  en  geringschatting 
ten  opzichte  der  vormen  uitspreken,  om  te  doen  uit- 
komen dat  haar  liefde  alleen  gericht  is  op  het  wezenlijke. 
Maar  ook  zij  zal  in  de  praktijk  niet  ontkomen  aan  de 
consequentie  van  het  beginsel,  dat  achter  deze  antipathie 
verborgen  ligt.  Zij  zal  naar  haar  eigen  strekking  ertoe 
medewerken,  dat  de  bijkomstige  vormen  van  godsdienst 
ook  als  zoodanig  behandeld  worden.  Zij  is  zelve  ontstaan 
uit  de  overtuiging,  dat  de  godsdienstvormen  niet  anders 
zijn  dan  éene  idololatrie.  Ging  het  ideaal  dezer  wetenschap 
in  vervulling,  dan  zou  evenals  voor  den  beoefenaar 
van  de  godsdienstwetenschap,  ook  voor  de  godsdienstige 
menschheid  onvermijdelijk  de  vraag  naar  de  werke- 
lijkheid van  het  voorwerp  van  den  vormendienst  hare 
waarde  verliezen.  Toch  moet  prof.  Tiele,  om  het  materiaal 
zijner  wetenschap  niet  met  eigen  hand  uit  den  weg  te 
ruimen,  deze  consequentie  van  zijne  theorie  wel  afwijzen. 
Hij  acht  zelfs  niet  ongevaarlijk,  dat  de  vormen  alle 
waarde  verliezen;  blijkbaar,  omdat  dan  de  godsdienst- 
wetenschap zichzelve  overbodig  zou  maken.  „Want  die 
z.  g.  zuiver-geestelijke  godsdienst,  waarmee  sommigen 
gedweept  hebben,  is  alleen  daar  mogelijk  waar  het 
eigenlijk-religieuse  verdwenen  en  in  zekere  overspannen 
wijsgeerige  bespiegeling  is  opgelost"  (1  bl.  272).  De 
godsdienstvormen  mogen  zelfs  niet,  gelijk  men  zou 
verwachten,  beschouwd  worden  als  een  noodzakelyk 
kwaad.  „Met  von  Siebeck  keur  ik  af,  dat  men  de  uit- 
wendige openbaringen,  de  waarneembare  verschijnselen 
van  het  godsdienstig  bewustzijn  als  onbelangrijke  bijzaken 
beschouwt  en  de  studie  daarvan  verwaarloost.  Vooral 
acht  ik  het  verkeerd  te  beweren,  dat  het  er  niet  op 
aankomt  wat  men  gelooft  en  leert  en  hoe  men  aanbidt, 
mits  men  maar  iets  geloove  en  op  eenigerlei  wijze 
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aanbidde.  Maar  al  geef  ik  toe,  dat  de  inhoud  der  leer 
en  de  vormen  der  eeredienst  voor  het  religieuze  geenszins 
onverschillig  zijn,  ik  kan  niet  toegeven  dat  zij  tot  bet 
wezen  der  godsdienst  behooren,  evenmin  als  ik  mijn 
lichaam  kan  beschouv^en  als  behoorende  tot  mijn  veezen 
als  mensch  of  meenen  zou  dat  het  verlies  van  een 
mijner  ledematen  of  zintuigen  een  vermindering  mijner 
persoonlijkheid,  mijner  waarachtige  menschheid  zou  zijn. 
Het  is  een  levensvoorwaarde  voor  de  godsdienst,  dat  het 
inwendige  zich  afspiegelt  in  het  uitwendige,  het  subjec- 
tieve zich  steeds  objecti veere"  (2  bl.  158v).  Deze  actie 
der  afspiegeling,  der  objectiveering  is  dan  zooveel  als  de 
„ontwikkeling  van  de  godsdienst"  (1  bl.  24i6). 

De  motieven  der  godsdienstwetenschap  kunnen  in 
hunne  werking  beoordeeld  worden  uit  de  geschiedenis. 
Ze  zijn  voor  een  goed  deel  reeds  aanwezig  in  de  Stoa 
en  in  het  Nieuw-platonisme,  die  de  beteekenis  van  het 
positieve  en  het  uitwendige  steeds  ondermijnden,  ten 
behoeve  van  eene  hoogere  en  algemeen-geldende  levens- 
leer. Ze  keeren  in  de  geschiedenis  telkens  in  andere 
combinatie  en  met  nieuwe  toepassing  terug;  maar  zij 
plegen  zich  gemakkelijk  te  huwen  aan  eene  saecularisatie 
van  de  wereldbeschouwing,  en  plaatsen  zich  rusteloos 
tegenover  het  particularisme  der  chr.  kerk.  In  de  midden- 
eeuwen ontstond  zelfs  eene  beweging,  die  zich  rechtstreeks 
keerde  tegen  het  bestand  der  chr.  kerk.  Het  Averroïsme 
wendde  zich  zoo  beslist  mogelijk  van  de  positieve  religie 
af.  De  kruistochten  verzwakten  voor  velen  de  tegenstelling 
tusschen  de  drie  monotheïstische  godsdiensten ;  het  oude 
streven  herleefde,  om  achter  de  verscheidenheden  het 
gemeenschappelijke  te  zoeken  en  tot  eene  algemeen- 
menschelijke  religie  te  komen.  Om  dit  doel  te  bereiken, 
moest  men  beginnen  met  eiken  vorm  der  bijzondere 
historische  openbaring  terzij  te  stellen,  en  den  weg  van 
algemeen-geldende  wetenschappel\jke  kennis  in  te  slaan. ^ 
Op  deze  wijze  keerde  men  met  nieuw-platonische 
herinneringen  terug  tot  het  denkbeeld  van  eene  algemeene 
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op  de  wetenschap  gebaseerde  religie;  —  maar  de  laatste 
inhoud  dezer  gemeenschappelijke  overtuiging  bleek  niet 
anders  te  wezen  dan  eene  algemeen-menschelijke  zedeleer. 
Dit  verschijnsel  der  grieksche  wijsbegeerte  keert  alzoo 
op  andere  wijze  terug  in  de  geschiedenis  der  chr.  kerk. 
In  Abaelard's  dialoog  wordt  gedebatteerd  over  de  vraag, 
of  de  natuurlijke  religie  is  de  eenige  precieuse  inhoud 
van  het  Christendom;  de  vraag  wordt  zoo  duidelijk 
mogelijk  gesteld,  en  later  door  Roger  Bacon  in  dien 
zin  beantwoord,  dat  de  moraliteit  is  de  inhoud  der 
universeele  religie. 

Tweeërlei  moet  dus  in  aanmerking  komen  bij  de 
beoordeeling  van  de  godsdienstwetenschap.  De  midden- 
eeuwsche  wijsbegeerte  van  het  realisme  ging  altyd  uit 
van  het  onderscheid,  als  buiten  ons  bestaande,  tusschen 
wezen  en  vorm  der  dingen.  Zij  beschouwde  dan  de 
kennis  van  het  wezen  als  het  doel  der  ware  wetenschap ; 
maar  de  kennis  van  het  afzonderlijke  als  zoodanig  had 
voor  haar  geen  waarde  om  haarzelfs  wil.  In  dit  opzicht 
is  de  godsdienstwetenschap  verwant  aan  de  abstracte 
speculatie  der  antieke  wijsbegeerte.  En  het  tweede,  dat 
hier  in  herinnering  moet  komen,  is  dit.  Uit  de  midden- 
eeuwen werd  in  de  latere  protestantsche  theologie  weer 
opgenomen  eene  dubbele  theologie,  eene  geopenbaarde 
en  eene  natuurlijke  theologie,  wel  naar  oorsprong  en 
terrein,  maar  niet  qualitatief  onderscheiden.  Zoowel 
vóór  als  na  de  16e  eeuw  oordeelde  men  vaak,  dat  ze 
bij  elkiar  behoorden,  en  elkiar  aanvulden,  en  elk^lar 
noodig  hadden,  en  niet  met  elkéUur  in  strijd  konden 
komen.  Wilde  men  nu  de  verschillende  „godsdiensten" 
laten  gelden  als  zoovele  uitingen  of  openbaringen  van 
den  algemeen-menschelijken  sensus  divinitatis,  dan  ware 
de  vraag  eenvoudig  gesteld;  maar  heel  anders  was  de 
beoordeeling,  wanneer  men  dit  opzettelijk  niet  wilde, 
en  den  sensus  divinitatis  voor  de  religie  zelve  wilde 
doen  doorgaan.  In  het  laatste  geval  werd  de  appreciatie 
van  de  chr.  religie  en  van  de  idololatrie  gewijzigd  in 
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dien  zin,  dat  de  chr.  religie  zelve  viel  onder  de  rubriek 
der  idololatrie.  En  in  dezen  zin  opgevat,  moesten  de 
theologia  naturalis  en  de  theologia  revelata  elk&ar  v^el 
loslaten  in  de  geschiedenis,  elk  baar  eigen  weg  gaan, 
gebeel  uit  elkéUur  vallen,  en  zich  tegenover  elk&ar  plaatsen. 
De  godsdienstwetenschap  is  geboren  uit  de  emancipatie 
van  de  natuurlijke  theologie,  en  zooveel  als  haar  weten- 
schappelijke formuleering.  De  strijd  van  de  Leidsche 
theologie  tegen  de  kerkelijke  rechtzinnigheid,  zooals 
die  in  de  2e  helft  der  vorige  eeuw  is  gevoerd  in  ons 
vaderland,  was  wèl  verstaan  een  strijd  van  de  oude 
theologia  naturalis  tegen  de  oude  theologia  revelata;  en 
zij  zal,  zooals  de  geschiedenis  der  laatste  jaren  reeds 
leert,  de  consequentie  van  haar  eigen  beginsel  niet 
ontgaan. 

Het  bezwaar,  door  H.  von  Siebeck  ingebracht  tegen 
het  tegenover-elkéUur-plaatsen  van  het  uiterlijke  en  het 
innerlijke  der  religie,  is  daarom  m.  i.  van  beslissende 
beteekenis  in  de  geschiedenis.  De  wigge  van  het 
polemisch  dualisme,  eenmaal  ingedreven,  moet  doorgaan, 
totdat  zij  het  geheel  heeft  gespleten  in  twee  tegen- 
strijdige bestanddeelen.  Zoo  heeft  Lessing  indertijd  zijne 
kerkelijke  tegenstanders  bestreden  met  de  formuleering : 
„de  letter  is  niet  de  geest,  en  de  bijbel  is  niet  de 
religie;"  hij  heeft  hen  bestr^en  met  de  onderscheiding 
van  het  wezenlijke  en  het  onwezenlijke  in  den  bijbel 
en  in  de  kerk,  in  het  dogma  en  in  den  eeredienst  De 
tegenstelling  van  het  uiterlijke  en  het  innerlijke  in  de 
religie  leidt  er  toe  in  de  praktijk,  om  te  worden  eene 
eene  tegenstelling  van  schaal  en  kern.  Deze  opvatting 
brengt  op  een  doolweg ;  want  zij  leert  de  schaal  eenvoudig 
weg  te  werpen,  ten  einde  de  kern  te  kunnen  behouden  i). 
Derhalve  is  te  vreezen,  dat  velen  het  voorbeeld  van 
Lessing  zullen  volgen,  en  zich  van  zijne  tegenstelling 
zullen   bedienen,   om  alle  waarde-hechten  aan  vormen 


1)  ]>hrlmdi  der  ileUgioBipkUoiopbi«  18M  U.  MS  ▼, 
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finaal  af  te  snijden ;  en  dat  zij  hierdoor  zullen  voorbe- 
reiden die  zuiver  geestelijke  godsdienst  die,  naar  het 
woord  van  prof.  Tiele,  alleen  daar  mogelyk  is,  waar 
het  eigeniyk  religieuse  verdwenen  en  in  zekere  over- 
spannen wijsgeerige  bespiegeUng  opgelost  is.  De  geschie- 
denis der  18e  eeuw  is  zoo  leerzaam  in  dit  opzicht.  Uit 
de  geschriften  van  Leibniz  en  Chr.  WolfT  ontstond  eene 
opvatting  van  de  religie  en  de  theologie,  die  beide 
onafhankelijk  maakte  van  het  historische  Christendom. 
Men  kon  religie  hebben,  ook  zonder  het  Christendom; 
dit  laatste  was  dus  voortaan  niet  meer  onmisbaar  tot 
zaligheid.  En  juist  uit  deze  scheiding  van  religie  en 
Christendom  werd  geboren  de  scherpe  polemiek,  die  de 
chr.  kerk  in  haar  historisch  bestand  in  gevaar  bracht. 
De  geschiedenis  der  19e  eeuw  heeft  de  praktische  gevolg- 
trekkingen van  heel  deze  theorie  aan  het  licht  gebracht. 
De  godsdienstwetenschap  zal  m.  i.  hare  vrienden  voor 
dit  moeilijke  dilemma  plaatsen  in  de  20e  eeuw,  het  eene 
öf  het  andere  te  verliezen.  Geeft  zij  de  „godsdienst- 
vormen"  prijs  als  slechts  van  bijkomstige  waarde,  dan 
zal  zij  de  religie  niet  kunnen  bewaren  voor  de  volgende 
generatiên.  Laat  z\j  daarentegen  de  „godsdienstvormen" 
gelden,  dan  zal  zij  bevorderen  wat  zij  wenscht  tegen 
te  houden. 

De  nieuwere  t\jd,  zoowel  de  natuurwetenschap  als  de 
idealistische  wijsbegeerte,  is  voortgekomen  uit  een 
verzet  tegen  het  wijsgeerig  standpunt  der  godsdienst- 
wetenschap. Er  is  eene  wijziging  gekomen  in  de  opvatting 
van  de  realiteit  der  dingen  buiten  ons  en  van  de  zekerheid 
onzer  kennis;  en  deze  wijziging  is  ontstaan  uit  het 
inzicht  in  het  karakter  van  onze  waarnemingen  en 
voorstellingen.  Elk  object  van  kennis  is  ons  slechts 
gegeven  in  zijne  relatie  tot  het  subject  W\j  kunnen 
wel  in  het  afgetrokkene  onderscheiden  tusschen  een 
ding-an-sich  en  de  eigenschappen  van  een  ding;  maar 
beide  z^n  producten  van  onzen  geest,  die  wij  met 
behulp  van  ons  onderscheidingsvermogen  van  elk&ar 
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losmaken  en  daarna  verzelfstandigen.  Deze  werkzaam- 
heid van  den  geest  moet  gekend  en  onderscheiden 
worden  als  eene  werkzaamheid  van  ons  intellect;  zoo 
niet,  dan  wordt  met  die  verzelfstandiging  een  onge- 
oorloofd spel  gedreven.  Zoodra  die  werkzaamheid  ingezien 
wordt,  en  dientengevolge  het  relatie-karakter  der 
waarnemingen  en  der  voorstellingen  ontdekt  wordt  aan 
ons  bewustzijn,  wordt  dat  spel  afgesneden.  De  onder- 
scheiding van  het  wezen  en  den  vorm,  van  het  innerlijke 
en  het  uiterlijke  der  dingen  is  een  logische  onder- 
scheiding, door  onzen  eigen  geest  gemaakt  vanwege  het 
karakter  onzer  zinnenkennis,  maar  niet  buiten  ons 
aanwezig  in  de  dingen  zelve.  Het  inzicht  in  het  logisch 
karakter  dezer  onderscheiding  heeft  geleid  tot  de  differen- 
tiatie tusschen  het  subjectieve  en  het  objectieve  element 
in  onze  kennis  van  de  dingen.  Eigenlijk  ligt  hier  een 
onderscheid  tusschen  de  oude  en  de  nieuwe  denk-wijze, 
dat  wel  in  het  praktische  leven  niet  uitkomt,  maar  bij 
wetenschappelijken  arbeid  niet  voorbijgezien  mag  worden 
in  onzen  tijd.  Voor  de  kennis  is  alle  zijn  een  staan-in- 
relatie;  wat  niet  in  betrekking  tot  ons  staat,  ligt  ook 
buiten  onze  kennis,  en  is  in  logischen  zin  voor  ons 
niet.  Maar  dezen  regel  der  nieuwere  kennisleer  kan  de 
godsdienstwetenschap  niet  laten  gelden.  Zij  is  de  weten- 
schap van  het  object  an  sich,  dat  alleen  in  onze  logische 
constructie  bestaat,  en  nooit  anders  dan  een  abstractie 
van  de  gegevene  werkelijkheid  kan  zijn  voor  onze  kennis. 
Zij  loochent  het  relatie-karakter  van  al  onze  kennis, 
en  zoekt  daarom,  evenals  de  exacte  wetenschappen  op 
haar  gebied,  eene  bloot-objectieve,  neutrale  kennis  van 
de  „godsdienstvormen'' ;  naar  haar  uitdrukkelijk  beweren, 
zonder  zich  te  bekommeren  om  de  realiteit  hunner 
objecten.  Het  zoeken  naar  „de"  religie  achter  of  nevens 
de  bestaande  vormen  van  religie  komt  overeen  met  het 
platonische  en  het  middeneeuwsch-realistische  zoeken 
naar  „het"  paard  achter  ofbuiten  de  bestaande  paarden; 
met  de  onvruchtbare  bespiegelingen  dier  dagen  aangaande 
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de  identiteit  van  „het"  vuur  achter  alle  bestaande  vuur- 
vlammen  i).  Toch  is  de  godsdienstwetenschap,  zooals 
te  verwachten,  niet  uit  dit  éene  beginsel  ontwikkeld. 
Theoretisch  is  voor  haar  „de"  godsdienst  zooveel  als 
het  wezen,  dat  achter  de  godsdienstvormen  verscholen 
ligt;  maar  praktisch  is  voor  haar  „de"  godsdienst  datgene 
wat  alle  godsdiensten  gemeen  hebben,  nl.  het  element 
van  adoratie.  Het  eene  is  uiteraard  heel  iets  anders 
dan  het  andere.  In  het  eerste  geval  is  „de"  godsdienst 
een  onwaarneembaar  ding  an  sich;  in  het  tweede  geval 
is  hij  voor  waarneming  vatbaar. 

De  antieke  opvatting,  die  eene  kennis  van  het  wezen 
der  dingen  achter  hunne  verschijning  d.  i.  buiten  de 
grenzen  onzer  kennis  zoekt,  hangt  samen  met  het 
objectieve  karakter  der  antieke  speculatie.  Men  vindt 
de  nawerking  van  deze  speculatie  bijna  overal  terug. 
Kant  erkende  met  Berkeley,  dat  ons  slechts  de  ver- 
schijnselen gegeven  zijn,  en  beperkte  daarom  al  onze 
ziniyke  waarneming  tot  de  verschijnselen  of  phaenomena; 
maar  hij  leerde  tevens,  dat  aan  deze  verschijnselen  nog 
„dingen  zelve"  ten  grondslag  liggen,  hoewel  deze  voor 
ons  volstrekt  onwaarneembaar  en  onkenbaar  zijn.  Het 
laatste  volgde  evenwel  niet  uit  het  eerste,  berustte  op 
een  geheel  andere  overweging,  en  gaf  aanleiding  tot 
veel  misvatting.  Dus  is  niet  te  verwonderen  dat  deze 
speculatie,  die  reeds  uit  de  dagen  vóór  Aristoteles  dateert, 
ook  in  de  geschiedenis  der  cbr.  theologie  ingedrongen  is. 
Zij  hielp  een  onderscheid  maken  tusschen  kern  en  schaal, 
tusschen  wezen  en  vorm,  tusschen  het  verstandelyke  en 
het  geestelijke,  tusschen  het  geopenbaarde  en  het  ver- 
borgene, tusschen   het  esoterische  en  het  exoterische, 


1)  H.  T.  GroeneinÉinB,  De  thoologie  en  bare  w|febegeerte,  1004,  noemt  het  ,^n  teatbear 
onoprechte  TooreteUml  van  de  tegenetundere  (nl.  van  de  godedienetwQibegeerte),  dat  het 
reenltaat  nieti  waa  dan  een  doeUooie  wiaieUng  van  opiniën,  bl.  8.  Maar  hQ  self  TorUaart, 
na  eene  opaonmiing  van  de  gevoeleni  der  Tooretanders,  die  ToortteUing  der  tegenitandert 
aldne :  „De  iodnik  dien  men  ontranct  van  het  orenicbt  orer  al  die  elkander  kruisende» 
aanTnUende  of  beitr^dende  theorie6n  betreffende  het  wesen  ran  den  godadienet,  ia  kortweg 
dese :  dat  men  ten  aantien  ran  dit  Traagitnk  nn  Trljwel  ii  gekomen  op  bet  doode  pnnt/'  bU  71 . 
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dat  gedurig  verscherpt  werd  tot  eene  tegenstelling. 
Hieruit  ontstond  eene  wederzijdsche  vervreemding,  die  de 
protestantsche  kerk  splitste  in  conventikel  en  theologische 
school.  Zoo  ontstond  eene  systematische  theologie,  welke 
men  kon  beoefenen,  zonder  persoonlijk  er  bij  geïnteresseerd 
te  z^n.  Zij  handelde  over  de  bewijzen  voor  Gods  bestaan, 
over  Grods  eigenschappen  en  werken,  over  den  persoon 
van  Christus  en  zijne  werkzaamheid,  zonder  dat  er 
sprake  behoefde  te  wezen  van  hetgeen  men  thans  noemt 
het  persoonlek  karakter  der  dogmatiek.  Zij  nam  het  zijn 
als  éen  met  het  denken,  het  geloof  en  het  weten  als 
functiën  des  verstands,  en  het  geloof  als  soortelijk 
overeenkomend  met  het  weten.  Eene  overgeestelijke 
reactie  moest  hierop  volgen,  die  de  kerk  prijsgaf  aan  de 
anti-reformatorische  beweging. 

De  vermittlungstheologie,  hoewel  zij  ook  in  haar  intellec- 
tualisme zwakker  van  gehalte  is,  verbreekt  evenmin  den 
band  met  deze  objectieve  speculatie^).  Zij  erkent  het 
geloof  niet  als  een  vrucht  der  palingenesie,  en  beschouwt 
dan  den  historischen  inhoud  der  h.  Schrift  en  de 
geloofsartikelen  als  z^jn  object.  Zij  kan  dientengevolge 
het  beginsel  der  reformatoren  niet  vasthouden,  dat  een 
zondig  mensch  inzijngeloof  de  rechtvaardiging  voor  Grod 
of  de  vergeving  der  zonden  en  de  certitudo  salutis  bezit, 
maar  wil  deze  beide  baseeren  op  de  bloot-historische  feiten 
van  Christus'  lijden,  dood  en  opstanding.  Zij  vnl  het 
z.  g.  objectieve  karakter  der  theologie  handhaven,  en  moet 
zich  daarom  plaatsen  tegenover  het  beginsel  van  Calvijn, 
dat  het  geloof  ter  zaligheid  niet  kan  gescheiden  worden 
van  de  vreeze  Gods  en  de  godsvrucht,  van  de  getuigenis 
der  aanneming  tot  kinderen  Gods;  dat  de  toestemming 
zelve  meer  eene  zaak  van  het  hart  dan  van  de  hersenen, 
meer  van  de  gezindheid  en  genegenheid  dan  van  het 
verstand  is;  dat  de  toestemming  eene  gehoorzaamheid 
des    geloofs    genoemd    wordt    (Rom.  1 : 5),   omdat  de 

1)  J.  Gottoehick,  Die  Kirehlichkeit  der  ■.  g.  kirehlicbea  Theologie,  1890,  heefl  eene  priadpleelt 
kritiek  tab  de  TermiUIvngiUMologie  gegeven. 
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toestemming  zelve  gelegen  is  in  eene  godzalige  gezind- 
heid (Inst.  in,  2,  8).  Zoodat  zij  geen  waarborg  biedt, 
dat  niet  ongemerkt  de  geestelijke  werkelijkheid  der 
religie  verloren  gaat.  En  op  ietwat  andere  wijze  toont 
nu  ook  de  godsdienstwetenschap  eene  verwantschap  met 
de  objectieve  speculatie.  Zij  wil  eene  onbevooroordeelde 
en  onafhankelijke  wetenschap  zijn,  door  alle  godsdienst- 
vormen,  het  Christendom  incluis,  als  gelijkwaardig  en 
op  denzelfden  voet  te  behandelen.  Zij  wil  haar  hoofd- 
stelling laten  doorgaan  voor  eene  eenvoudige  veronder- 
stelling, nl.  dat  niet  aan  de  realiteit  van  de  objecten 
des  geloofs  alles  gelegen  is  voor  onze  kennis  en  waarde- 
bepaling van  de  uitingen  „der"  religie;  dat  dus  ook  het 
Christendom  zonder  bezwaar  kan  beschouwd  worden  als 
een  der  vele  psychische  verschijnselen  in  de  geschiedenis 
der  menschheid,  zonder  meer. 

Hier  is  de  oorzaak,  waarom  in  de  chr.  kerk  een 
principieel  onderscheid  gevoeld  wordt  tusschen  de 
chr.  theologie  en  de  godsdienstwetenschap.  De  laatste 
is  de  belichaming  van  het  beginsel  der  humanistische 
renaissance  uit  de  15e  en  16e  eeuw,  die  geene  andere 
religie  kende  dan  de  éene  algemeen-menschelijke  religie, 
welke  zich  openbaart  in  verschillende  tijden  en  landen 
op  onderscheidene  wijzen ;  die  de  vraag  naar  de  waarheid 
van  den  inhoud  der  religie  laat  rusten,  en  de  tegenstelling 
tusschen  ware  en  valsche  religie  prijsgeeft;  en  die 
slechts  uit  eene  vergelijking  van  de  religieuse  meeningen 
wil  komen  tot  haar  gemeenschappelijken  inhoud,  dien 
zij  de  religie  noemt.  Zij  erkent  niet  de  chr.  religie  als 
de  in  Jezus  Christus  geopenbaarde  volkomene  kennis 
van  God,  maar  beperkt  de  religie  tot  hare  algemeen- 
menschelijke  levensuiting.  Zij  proclameert  hierdoor  eene 
gelijkstelling,  een  syncretisme  en  een  praktisch  in- 
differentisme, dat  in  de  18e  en  19e  eeuw  fataal  gebleken 
is  voor  de  chr.  kerk.  De  godsdienstwetenschap  bestaat 
in  onzen  tijd  niet  zoo  vredig  naast  de  theologie  naar 
het  beginsel  der  reformatie,  als  prof.  Tiele  voor  het 
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vak  zijner  studie  mogelyk  acht.  Veeleer  blijkt,  zoowel 
in  Duitschland  als  in  ons  vaderland,  dat  in  de  20e  eeuw 
hier  een  principieel  conflikt  en  een  rustelooze  strgd  zal 
ontstaan  i).  Niet  meer  of  minder  dan  het  voortbestaan 
van  de  chr.  theologie,  d.  i.  van  de  chr.  kerk,  staat  op 
het  spel.  Want  de  chr.  theologie  staat  of  valt  bij  de 
erkenning  of  de  loochening  van  het  absolute  en  unieke 
karakter  der  chr.  religie.  Zij  kan  geen  ander  uitgangs- 
punt toelaten,  dan  de  erkenning  dat  in  de  chr.  religie 
de  ware  religie,  en  in  het  chr.  geloof  het  ware  geloof 
is  gegeven.  Zij  kan  niet  prgsgeven  hare  fundamenteele 
onderstelling,  dat  de  inhoud  van  de  religie  is  gegeven 
in  de  h.  Schrift,  en  vastgelegd  in  de  bel\jdenis  der 
chr.  kerk  in  de  geschiedenis.  Zij  kan  niet  aflaten  van 
den  eisch,  dat  aan  den  maatstaf  der  chr.  religie  gemeten 
worde  alle  uiting  van  aanleg  tot  religie  in  de  mensch- 
heid.  In  haar  kan  niet  gelden  eene  bloot  objectieve 
kennis,  tegenover  welke  wij  neutraal  zouden  kunnen 
wezen  bij  ons  wetenschappelijk  onderzoek;  en  ook  niet 
eene  bloot  subjectieve  kennis,  omtrent  welker  object 
wij  ons  niet  hebben  te  bekommeren.  In  haar  geldt 
alleen  kennis,  welke  wij  zelve  hebben,  en  waardoor  wg 
in  persoonlijke  verhouding  staan  tot  haar  object;  dus 
alleen  kennis,  die  voor  ons  van  persoonlijke  en  van 
absolute  waarde  is.  De  theologie  kan  niet  toestaan, 
indien  zij  niet  aan  het  illusionisme  zich  gewonnen  wil 
geven,  dat  de  realiteit,  waarmede  zij  te  doen  heeft, 
geïsoleerd  worde  vkn  de  relatie  tusschen  het  object  en 
het  subject  der  religie.  Eene  beschouwing  van  de 
religieuse  verschijnselen  als  zuiver  psychische  levens- 


1)  Groen  ran  Priutenr,  in  sQne  elfde  Toorlesing  over  Ongeloof  en  ReTolaÜe,  oordeelt : 
M  Welke  ui  de  regel  ren  den  rerolntionairen  ttatt  sQnf  Aile  godedieniten  te  dalden,  sonder 
lelf  eenige  godedienet  te  hebben ;  loo  OTenwel  dat  de  etant  eerbiediging  stlner  eigen  Toor- 
■chriflen  van  politiek  en  ledelQkheid  begeert,  en  elke  godadienet  die  roor  den  afjpd  niet 
buigt,  verbant.  Oeenesina,  wel  neenl  ter  lake  dei  geloot^  maar  omdat,  naar  politiakem 
maatalaf,  de  leeratellingen  die  den  etaat  niet  paaien,  anti-aooiaal  v^n . . .  Geenerlei  atelUgo 
godidicnit  tal,  tegenover  de  eiacben  der  revolationaire  geielligbeid  en  deagd,  worden  gedold. 
Volgeni  Ronüean  ii  de  aoogenaamde  openbaring,  welke,  Tolgena  hem,  reeda  looreel  ditnde 
en  miidrQf  geetieht  beeft,  een  siekte>TericbQniel  op  welka  nitroeying  men  moet  bedaeht  iQn,** 
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uitingen  der  menschheid  valt  als  zoodanig  buiten  haar 
gezichtskring.  Zoodat  in  de  huidige  controverse  tusschen 
de  chr.  theologie  en  de  godsdienstwetenschap  terugkeert 
de  tegenstelling  tusschen  de  christelijke  en  de  humanis- 
tische levensopvatting. 

De  religie  als  zoodanig,  als  begrip,  is  een  abstractie; 
evenals  het  Christendom,  het  christelijke,  het  bijbelsche. 
Deze  abstractie,  dit  algemeene  begrip,  dit  universale 
is  een  van  zoo  gecompliceerde  samenstelling,  dat  wij 
den  psychologischen  oorsprong  er  van  licht  voorbijzien. 
Met  het  woord  in  zijn  algemeenen  zin,  verzonnen  door 
hen  die  de  christelijke  door  eene  algemeen-menschelijke 
religie  willen  vervangen,  hebben  wij  voorzichtig  te 
wezen.  Want  de  chr.  religie  is  naar  het  beginsel  der 
h.  Schrift  en  der  reformatoren  niet  hetgeen  in  den 
mensch  is  overgebleven  van  het  oorspronkelijk  beeld 
Oods,  niet  de  algemeen-menschelijke  sensus  divinitatis, 
en  wat  hieruit  door  spontane  ontwikkeling  geboren  wordt. 
Deze  spontane  ontwikkeling  toch  is  door  de  inwerking 
der  zonde  niet  anders  dan  eene  voortgaande  idololatrie 
geworden  (Rom.  1 :  18  vv.) ;  gemeten  naar  den  maatstaf 
der  chr.  religie  kan  zij  slechts  gelden  als  pseudo-religie. 
De  realiteit  der  chr.  religie  hangt  aan  haar  volkomenheid; 
en  haar  volkomenheid  is  hierin  gelegen,  dat  in  haar  de 
volkomene  kennis  van  Ood  aanwezig  is.  Zij  is  eene 
wederkeerige  relatie,  die  tot  stand  komt  van  twee  zijden; 
eene  nieuwe  verhouding  van  persoon  tot  persoon; eene 
bewuste  verhouding  van  den  zondigen  mensch  tot  God, 
die  in  het  leven  geroepen  wordt  door  eene  genadige 
werking  van  Gods  zijde.  Van  religie  spreken  wy  daarom 
eerst,  wanneer  God  gekend  en  gediend  wordt  door  zijne 
menschelijke  schepselen,  zooals  hij  door  hen  gekend  en 
gediend  wil  worden,  tot  zijne  eere  en  tot  hunne  zalig- 
heid. Dit  brengt  de  chr.  theologie  tot  uitdrukking  door 
te  zeggen  dat  de  religie  van  Gods  zijde  tot  stand  komt 
door  eene  genadige  verzoening  of  vergeving  der  zonden, 
en   van   des   menschen   z^jde  door  geloof  en  bekeering 
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d.  i.  door  de  wederkeering  van  den  gebeelen  mensch 
tot  Ood.  De  religie  is  voorwerpel\jk  wat  God  aan  de 
menschen  doet  en  geeft  Onderwerpelijk  is  zij  eene 
kennis  van  zonde  en  genade,  die  door  Grod  gewerkt 
wordt;  een  geloof,  dat  alle  vertrouwen  stelt  op  hem 
alleen;  en  een  dienst,  die  aan  hem  en  aan  niemand 
anders  bewezen  wordt  Het  wezen  der  religie  ligt  voor 
de  reformatoren  niet  in  een  ding  an  sich,  dat  achter 
den  waarneembaren  vorm  der  religie  verborgen  zou  zijn ; 
maar  tot  haar  wezen  behoort  datgene,  waaruit  zij 
samengesteld  is,  nl.  de  kennis,  de  verheerlijking  en  de 
dienst  van  Ood  naar  de  rechte  wijze.  De  religie^  zegt 
Calvijn,  is  het  geloof,  dat  met  ernstige  vreeze  Gods  ver- 
gezeld is,  zoo  dat  de  vreeze  ook  eenen  gewilUgen  eerbied 
jegens  God  in  zich  bevat,  en  meebrengt  dien  oprechten 
godsdienst,  die  ons  in  de  wet  wordt  voorgeschreven 
(Inst  1,  2,  2).  Ook  in  dit  opzicht  staat  Calvijn,  evenals 
de  andere  reformatoren,  tegenover  de  opvatting  die  de 
religie  neemt  als  toestand  des  gemoeds,  als  vroomheid, 
als  adoratie  zonder  meer,  d.  w.  z.  de  religie  isoleert  vèn 
de  relatie  met  de  h.  Schrift  en  de  kerk.  En  hierbij 
moet  het  blijven ;  want  de  verbreking  van  dit  organisch 
en  historisch  verband  zou,  naar  leering  der  geschiedenis, 
het  bestand  van  het  Christendom  in  de  menschheid 
ondermijnen. 

De  christelijke  wijsbegeerte  of  wetenschap  is  het 
tweede,  waarmede  wij  hebben  te  rekenen.  Haar  motief 
wortelt,  evenals  als  dat  der  godsdienstwetenschap,  reeds 
in  de  oude  kerk,  maar  is  hiervan  toch  wezenlijk  onder- 
scheiden. De  godsdienstwetenschap  beweegt  zich  om  de 
vraag,  hoe  de  chr.  kerk  zal  hebben  te  staan  tegenover 
de  reUgieuse  uitingen  der  menschheid  buiten  haar  kring. 
De  erkenning  of  ontkenning  van  het  absolute  karakter 
der  chr.  religie  beheerscht  hier  het  antwoord.  De  chris- 
teiyke  wetenschap  daarentegen  ontstaat  uit  het  probleem, 
welke  verhouding  de  chr.  kerk  moet  aannemen  tegenover 
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bet  intellectueele  leven  der  menschheid,  in  welker 
midden  zij  verkeert  De  kerk  van  Christus  is  niet  van 
de  volken,  maar  toch  uit  de  volken  en  in  de  volken. 
Zij  staat,  naar  hare  zichtbare  zijde,  niet  als  een  dicht 
a%esloten  kring  in  de  haar  omgevende  wereld ;  veeleer 
heeft  zij  rusteloos  te  waken  en  hare  grenzen  te  bewaren, 
om  niet  zelve  te  vervloeien  en  verloren  te  gaan  onder 
de  overige  menschheid.  Daarom  belijden  we  dat  zij  is 
de  strijdende  (jemeente,  die  in  deze  wereld  tegen  den 
duivel,  de  wereld  en  het  vleesch  onder  de  banier  van 
Christus  strijdt.  Voorzoover  dit  praktische  vraagstuk 
betrekking  heeft  op  de  wereld  van  het  intellect,  vraagt 
men  dat  de  christelijke  wysbegeerte  hare  diensten  zal 
bewijzen. 

Zoolang  de  christenheid  bestond  als  afzonderlijke 
gemeente,  als  het  geheel  der  over  de  wereld  verstrooide 
geloovigen,  die  door  den  band  des  geloofs  en  der  liefde 
vereenigd  waren,  kwam  de  vraag  naar  eene  christelijke 
wijsbegeerte  uiteraard  nog  niet  op.  Men  was  overtuigd, 
dat  het  chr.  geloof  in  zich  sluit  de  kennis  van  al  het 
wetenswaardige,  de  oplossing  van  alle  problemen;  dat 
alzoo  in  het  geloof  gegeven  was  de  hoogste  kennis,  die 
in  deze  wereld  is  te  bereiken.  Maar  zoodra  de  chr.  gemeen- 
schap kwam  tot  de  formuleering  van  haar  gemeenschap- 
pelijk geloof  als  grondslag  van  haar  eenheid ;  zoodra  zij, 
door  het  aanhouden  op  dit  gemeenschappelijk  geloof, 
kwam  tot  de  vorming  van  eene  gemeenschappelijke 
organisatie  als  uitdrukking  van  haar  eenheid  —  en 
hiertoe  kwam  het  in  de  4e  eeuw  —  veranderde  de  staat 
van  zaken  geheel  en  al.  De  geschiedenis  van  de  2e  eeuw 
der  chr.  kerk  was  reeds  de  geschiedenis  van  de  botsing 
en  den  strijd  tusschen  de  oude  en  de  nieuwe  theologische 
en  wijsgeerige  elementen  in  het  Christendom.  Sedert 
het  midden  dezer  eeuw  moest  de  kerk  rekenen  met  de 
hooge  ontwikkeling  der  grieksch-romeinsche  cultuur- 
wereld, in  welker  midden  zij  zich  begon  te  verbreiden. 
Tegelijkertijd  kwam  het  streven  op,  dat  er  toe  leidde 

Thta,  StuJlH  1906.  23 
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om  in  de  wordende  kerk  aan  de  wijsbegeerte  dezelfde 
praktische  beteekenis  toe  te  kennen,  die  zij  weleer  in 
Griekenland  had  gehad.  Aan  den  eenen  kant  bleef  bet 
meerendeel  bij  de  religie  van  liefde  tot  God,  van  geloof 
in  Jezus  Christus,  en  van  strenge  zedelijke  praktgk  en 
tucht;  aan  de  andere  zijde  kwamen  er  nu,  die  de  kennis 
plaatsten  naast  bet  geloof,  en  de  speculatie  aanvaardden 
tegelijk  met  de  traditie.  De  antieke  wysbegeerte  was  in 
de  eerste  plaats  eene  kosmische  wetenschap  geweest, 
en  leverde  voor  de  laatsten  derhalve  een  aanknoopings- 
punt  aan  de  cbr.  religie,  die  onafscheidelyk  is  van 
eene  wereldbeschouwing.  Wat  Aristoteles  gezegd  had 
van  de  kennis  der  wereldlijke  dingen,  nam  men  nu 
gemakkelijk  over  voor  de  chr.  wereldbeschouwing;  en 
men  rekende  het  als  een  axioma,  dat  de  kennis  van  het 
chr.  geloof  niet  kan  laten  rusten  de  vraag  naar  de  oor- 
zaken, het  verband  en  het  doel  van  al  het  bestaande. 
De  chr.  wereldbeschouwing  ontving  door  dezen  samen- 
hang met  de  praktische  wijsbegeerte  meteen  een 
wetenschappelijk  karakter.  De  wijsbegeerte  leerde  de 
kunst,  om  uit  te  gaan  van  nauwkeurig  bepaalde  principia, 
dan  uit  deze  beginselen  weer  wettige  gevolgtrekkingen 
te  maken,  voorts  deze  gevolgtrekkingen  samen  te 
vlechten  tot  een  stelselmatig  geheel,  en  op  deze  wyze 
den  organischen  samenhang  van  al  het  bestaande  te 
reflecteeren  in  bet  menschelyk  bewustzijn.  Deze  wijze 
van  doen,  die  in  Griekenland  dialectiek  werd  genoemd, 
en  niet  alleen  in  de  scholen  der  rhetoren  en  wijsgeeren, 
maar  ook  in  het  dagelijksche  leven  een  groote  plaats 
had  veroverd,  werd  in  de  chr.  kerk  langzamerhand 
ingeburgerd  als  de  wetenschappelijke  methode  bij  uit- 
nemendheid. Door  vQrwantschap  werd  het  Christendom 
aangenomen  in  de  beschaafde  kringen,  die  hunne 
letterkundige  ontwikkeling  te  danken  badden  aan  de 
geschriften  der  wijsgeeren.  Het  resultaat  van  het  over- 
wicht der  wijsbegeerte  was,  dat  in  de  4e  en  5e  eeuw 
de   meerderheid  der  kerk  niet  alleen  aanhield  op  eene 
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eenheid  van  geloof  aan  de  fundamenteele  waarheden 
der  chr.  religie,  maar  ook  op  eenvormigheid  van  specu- 
latie over  die  waarbeden.  Het  besef  ontwaakte,  dat  men 
ni^t  op   het  eene  terrein  met  elk&ar  kon  samengaan, 
en  tegelijkertijd  op  de  andere  terreinen  tegenover  elk^r 
staan  kon;  dat  de  kennis  des  geloofs  en  des  verstands 
moeten  samenhangen,  evenals  met  haar  tweeërlei  object 
onderling  het  geval  is.  Het  ideaal  werd  eene  universeele 
religie   en   eene  universeele  samenleving  en  eene  her- 
vormde, heilige  wereld.  En  hiermede  was  het  Christendom 
geworden  wat  het  worden  moest,  om  in  de  toenmalige 
wereld  te  bekleeden  de  plaats,  die  het  ingenomen  heeft. 
Wij   rekenen  vaak  niet  genoeg  met  den  arbeid,  die 
sedert  het  midden  der  2e  eeuw  in  de  chr.  kerk  moest 
verricht   worden,   om   op  te  treden  te  midden  van  de 
hooge  ontwikkeling  der  grieksch-romeinsche  beschaving. 
De  kerk  heeft  destijds  het  ideaal  gegrepen,   om   de 
kosmische  beteekenis  der  chr.  religie  te  doen  gelden, 
en  voor  haar  een  eereplaats  te  winnen  in  de  toenmalige 
cultuurwereld.  Men  kon  er  zich  niet  langer  mêe  verge- 
noegen, om  de  geestelijke  waarheid  der  religie  te  poneeren 
tegenover  dwaling  en   afwijking.   Men   kon  niet  meer 
volstaan  met  eenvoudige  prediking  voor  de  gemeente  der 
geloovigen.  De  kerk  stond  voor  het  probleem  der  religieuse 
en  der  zedelijke,  der  denkende  en  der  historische  wereld. 
Zij   moest  een  antwoord  geven  op  de  vraag  naar  de 
verhouding    tusschen    de    chr.    religie,    de    grieksche 
wetenschap  en  den  romeinschen  staat.  Niet  theoretische, 
maar  praktisch-geestelijke  belangen  en  motieven  leidden 
ook  destijds  de  christelijke  actie.  De  kerk  legde  in  haar 
eigen  belang,  om  eene  plaats  in  de  toenmalige  wereld 
te  veroveren,  meer  nadruk  op  de  hoogere  en  invloed- 
rijke dan  op  de  lagere  en  loontrekkende  klassen  der 
maatschappij;  en   zij   toonde   hiermede  de  beteekenis 
der  intellectueele  cultuur  voor  de  christenheid  te  ver- 
staan. Onder  deze  hoogere  klassen  heerschte  de  wereld- 
beschouwing en  denkwijze,  die  gevormd  was  door  de 
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latere,  praktische  wijsbegeerte  in  Griekenland.  Dus 
kwam  bet  er  op  aan,  en  was  door  de  omstandigheden 
geboden  als  de  meest-voor-de-hand-liggende  taak,  om 
deze  wetenschappelijke  of  wijsgeerige  wereldbeschouwing 
—  want  de  antieke  wetenschap  was  wezenlijk  eene 
philosopbie  of  wereldbeschouwing  —  in  verband  te 
brengen  met  de  chr.  religie.  De  kosmologische  nawerking 
van  het  Platonisme,  het  voorbeeld  van  de  Gnostieke 
bespiegelingen  over  de  geschiedenis  der  onzinlijke  en 
der  zinlijke  wereld,  en  de  aanval  van  Celsus  op  de 
geheele  christelijke  wereldbeschouwing  hebben  op  deze 
wijze  de  christelijke  wijsbegeerte  waJcker  geroepen  te 
Alexandrië.  Clemens  (+  213)  en  Origenes  (+  254)  hebben 
hier  dezen  arbeid  ondernomen.  Clemens  heeft  in  het 
eerste  boek  zijner  Stromateis  de  beteekenis  van  de 
cultuur  voor  het  Christendom  bepleit,  en  onderscheidene 
elementen  der  chr.  wereldbeschouwing  ter  sprake 
gebi*acht;  maar  zijn  opzettelijk  ordeloos  geschrift  staat 
tot  Origenes'  systeem  De  principüs,  zooals  later 
Melanchthon's  onsamenhangende  Loei  staan  tot  Calvijn's 
Institutie. 

Origenes  en  Augustinus  zijn  de  twee  mannen  van 
repraesentatieve  beteekenis  in  de  oude  kerk,  wijl  zq  de 
beteekenis  der  chr.  religie  in  universeelen  en  toch 
geheel  verschillenden  zin  hebben  opgevat.  Men  kan  hen 
noemen  als  de  dragers  van  de  twee  tegenovergestelde 
wereldbeschouwingen,  die  in  de  chr.  kerk  altijd  worstelen 
om  de  heerschappij.  De  keuze  die  wij  doen,  moet  dus 
zijn  in  den  geest  van  den  eerste  öf  van  den  tweede. 
Origenes  is  de  vader  der  christelijke  wijsbegeerte,  voor- 
zoover hij  in  zijn  werk  De  principüs  reeds  het  alles-* 
omvattende  ideaal  der  middeneeuwsche  scholastiek  heeft 
ontworpen,  naar  zijn  uitgesproken  bedoeling,  op  den 
grondslag  der  h.  Schrift  en  in  aansluiting  aan  de  traditie 
der  chr.  kerk.  Het  geschrift  is  de  eerste  poging  geweest, 
om  de  leeringen  van  de  Schrift,  van  het  kerkelijke 
Christendom   en   van   de  wijsbegeerte  met  elkander  in 
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éen  harmonisch  verband  te  plaatsen.  Het  heeft  zoo 
duidelijk  mogelijk  ontworpen  het  plan  van  eene  wijs- 
begeerte der  theologie,  in  den  ruimeren  zin  van  het  woord. 
Het  beweegt  zich  in  de  richting  van  hetgeen  in  onzen 
tijd  gezegd  is  door  Wundt:  dat  ,,de  theologie  als  syste- 
matische theologie,  wanneer  zij  er  aanspraak  op  maakt 
om  wetenschap  te  zyn,  de  reUgie  in  verband  zoekt  te 
brengen  met  de  algemeene  wetenschappelijke  overtui- 
gingen, dus  in  de  eerste  plaats  met  de  philosophie, 
waarin  deze  algemeene  overtuigingen  allereerst  uit- 
gedrukt worden"  (Logik  2.  Aufl.  nbi.632).  Het  wortelt 
in  de  overtuiging,  dat  eene  overeenstemming  tusschen 
de  belijders  van  Christus  niet  mogelijk  is,  zoolang  zij 
uiteengaan  in  metaphysische  overtuigingen;  en  dat  het 
nu  noodzakelijk  is,  ten  einde  deze  oneenigheid  weg  te 
nemen,  om  allereerst  vast  te  stellen  zékere  grenzen  en 
grondstellingen,  en  eerst  daarna  ook  naar  andere  zaken 
onderzoek  te  doen.  Tegenover  de  Grieken  en  uitlanders, 
die  de  waarheid  willen  baseeren  op  valsche  grondstel- 
lingen, stelt  Origenes  als  zyne  fundamenteele  autoriteiten 
zoowel  Christus  als  de  kerk  d.  i.  de  priesters  en  de 
overgeleverde  kerkleer.  Want  Christus  is  de  zoon  van 
God,  van  wien  alleen  de  waarheid  is  te  leeren.  En  bij 
de  leidslieden  is  bewaard  de  oorspronkelijke  leer,  zooals 
zij  van  de  apostelen  overgeleverd  werd,  en  nog  geldig 
is  in  de  kerken;  alzoo  is  slechts  datgene  als  waarheid 
te  erkennen,  wat  op  geen  punt  in  strijd  is  met  deze 
oudste  leer.  Binnen  deze  grenzen  acht  Origenes  eene 
wetenschappelijke  wereldbeschouwing  op  christelijken 
grondslag  noodig.  Sedert  den  tijd  der  apostelen,  zegt 
hij,  is  er  toch  altijd  een  onderscheid  geweest  tusschen 
de  theologen  en  de  niet-theologen;  derhalve  kan  er 
eene  Schriftuurlyke  theologie  wezen,  onafhankelijk  tot 
op  zekere  hoogte  vin  het  geloof  van  den  gemeenen 
christen.  De  apostelen,  wanneer  zij  het  geloof  in  Christus 
predikten,  zeiden  van  vele  dingen  slechts  dat  zij  waren, 
maar  niet,  hoe  en  op  welke  gronden;  maar  zij  hebben 
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het  onderzoek  naar  de  gronden  hunner  uitspraken 
overgelaten  aan  hen,  die  toegerust  waren  met  bijzondere 
geestesgaven,  voornamelijk  van  bespreking,  wijsheid  en 
wetenschap.  Het  praktische  doel  van  Origenes'  geheele 
werk  is  dus,  om  aan  het  intellectueele  deel  der  christenheid 
zulk  eene  gesystematiseerde,  alles-omvattende  christelijke 
wereldkennis  te  geven,  waaraan  de  gemeene  christen 
geen  behoefte  gevoelt.  „De  hoofdpunten  (atoixna)  der 
kerkelijke  leer  moeten  ten  grondslag  gelegd  worden, 
wanneer  men  overeenkomstig  hunnen  aaitl  wil  samen- 
stellen een  samenhangend  geheel  (h  owfio):  in  dier 
voege,  dat  het  ware  in  elk  afzonderlijk  punt  door 
duidelijke  en  bondige  conclusiën  gezocht,  en  deels  met 
bewijsplaatsen  uit  de  Schrift,  deels  door  strenge  gevolg- 
trekkingen, als  éen  geheel  voorgesteld  wordt"  Hierin 
is  het  plan  der  chr.  wetenschap  of  wijsbegeerte  volledig 
aangegeven  voor  de  oude  kerk. 

Origenes  heeft  groeten  invloed  geoefend  door  hetgeen 
de  chr.  kerk  van  hem  geleerd  heeft.  Want  hij  heeft 
verstaan,  dat  de  religie  genomen  moet  worden  in  haar 
verband  met  God,  de  wereld  en  den  mensch.  Hij  heeft 
de  materialiseerende  opvatting  van  de  rede  en  de  ziel 
bestreden.  Hij  heeft  gezegd,  dat  wij  God  niet  in  zich- 
zelven  kunnen  grijpen  of  aanschouwen,  maar  alleen  in 
het  werk  zijner  schepping;  dat  wij  van  God  niet  eene 
zinlijke,  maar  alleen  eene  geestelijke  kennis  kunnen 
hebben;  dat  de  zinlijke  dingen  het  object  zijn  van 
de  lichamelijke  zintuigen,  en  dat  de  geestelijke  dingen 
het  object  zijn  van  de  inwendige,  hoogere  zintuigen 
(I,  1,  7  en  9).  Hij  is  opgekomen  voor  de  eenheid  van 
den  Vader  en  den  Zoon  in  het  goddelijke  wezen :  „hierin 
moeten  wij  vóór  alles  eenstemmig  zijn,  dat  de  Vader 
van  onzen  heiligen  Jezus  Christus  niet  een  andere  God 
is  dan  hij  die  aan  Mozes  de  wet  gaf  en  de  profeten 
zond,  de  God  van  Abraham  en  Izaak  en  Jakob."  Hy 
heeft  gepleit  voor  het  onzinlijke  karakter  van  de  waarheid 
der  religie;  voor  de  beteekenis  der  kennis  van  Christus 
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voor  onze  geheele  wereldkennis;  voor  het  verband 
tusschen  Qods  almacht,  wijsheid  en  rechtvaardigheid  in 
z^ne  regeering  van  de  wereld ;  voor  het  verband  tusschen 
Gods  werkzaamheid  in  de  schepping,  in  de  voorzienig- 
heid, in  het  gericht  en  in  de  natuurlijke  orde  der  dingen. 
Hy  heeft  ook  verstaan  het  onderscheid  tusschen  Gods 
universeele  en  zijne  particuliere  genade.  „Wie  door  God 
wedergeboren  wordt  tot  zaligheid,  heeft  zoowel  den 
Vader  als  den  Zoon  en  den  h.  Geest  van  noode;  de 
h.  Geest  woont  echter  niet  in  allen,  maar  alleen  in  de 
wedergeborenen.  De  werkzaamheid  van  den  Vader  en 
den  Zoon  gaat  zonder  beperking  over  de  geheele  schepping, 
maar  in  de  werkzaamheid  van  den  h.  Geest  hebben 
slechts  de  vromen  zich  te  verheugen"  (1,3,7).  Uit  den 
Zoon,  den  goddelijken  logos,  is  de  logos  of  ratio  en  het 
doel  in  de  geschapene  wereld.  De  oorzaak  en  het  doel, 
het  begin  en  het  einde  van  alle  dingen  is  gelegen  in 
Gods  hand.  Gods  almacht,  wijsheid  en  rechtvaardigheid 
moeten  bewaard  bly  ven  in  de  uitvoering  van  zijn  wereld- 
plan.  Wat  veranderd  wordt,  gaat  niet  te  niet.  De  ver- 
nieuwing van  hemel  en  aarde  zal  hierin  gelegen  zijn, 
dat  God  alles  in  allen  zal  zijn;  maar  de  nadere  kennis 
van  dit  alles  is  alleen  bekend  aan  God,  en  eenigermate 
aan  zijne  vrienden  door  Christus  en  den  h.  Geest. 

Alzoo  heeft  Origenes  zoowel  het  kosmisch  verband 
als  het  geestelijke  karakter  van  de  waarheid  der  chr. 
religie  erkend.  Hij  onderscheidt  tusschen  de  kennis  des 
verstands  en  die  des  geloofs.  En  hy  is  tevens  overtuigd, 
dat  de  materieele  en  de  geestelijke  wereld,  de  menschen 
en  de  engelen  hunne  bevelen  hebben  ontvangen  van 
God,  en  dat  zij  dientengevolge  in  de  hun  aangewezen 
orde  en  baan  den  hun  verleenden  glans  zullen  geven 
aan  de  wereld  (I,  7,  3);  dat  de  Schepper  van  het  al 
aan  de  geheele  wereld  wetten  gegeven  heeft,  en  dat 
deze  wetten  overal  gelden  (vgl.  c.  Gels.  1  c.  18).  Gods 
voorzienigheid  reikt  van  het  begin  tot  het  einde  der 
wereld.   De  wereld  heeft  éen  doel,  en  dit  doel  wordt 
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vervuld  en  bereikt,  ondanks  alles  wat  verdeeld  en  tegen- 
strijdig is.  Er  is  slechts  éene  goddelyke  kracht,  die  de 
veelheid  der  wereld  samenhoudt,  en  de  verschillende 
bewegingen  vereenigt  tot  éene  actie;  en  hierdoor  is  het, 
dat  de  wereld  niet  verbrijzeld  wordt  door  de  tweeq>alt 
der  geesten.  In  al  haar  verschillende  werkingssferen  is 
de  wereld  geregeld,  zoodat  zij,  evenals  het  menschemk 
lichaam  met  al  zijne  leden,  toch  door  de  kracht  en 
wijsheid  Gods  byeengehouden  wordt  En  in  heel  deze 
schepping  moet  het  gaan  naar  den  regel  der  gerechtigheid 
en  der  gelykheid  voor  allen.  Want  in  alles  moet  Gods 
gerechtigheid  zich  vertoonen. 

De  strekking  van  dit  alles  kan  nu  best  verstaan  worden 
uit  Origenes'  polemiek.  Z^jn  praktisch  oogmerk  was, 
met  deze  systematiseering  van  de  chr.  geloofskennis 
op  te  treden  tegen  Mardon,  Yalentinus  en  Basilides,  die 
afweken  van  de  h.  Schrift  en  van  de  leer-traditie  der 
kerk.  Tegenover  het  dualisme  dezer  ketters,  die  spreken 
van  tweeerlei  God  en  van  tweeërlei  Christus,  verdedigt 
hij  de  Schrift-leer  der  eenheid  van  God  en  Christus, 
van  wet  en  profeten,  van  O.  en  N.  Testament,  van 
Gods  gerechtigheid  en  goedheid.  Hij  heeft  de  eenhdd 
van  Gods  openbaring  en  den  samenhang  van  alle  dingen 
vooropgesteld  tegenover  hen,  die  deze  beide  primordiale 
waarheden  ontkenden.  Ky  heeft  uit  de  gegevens  der 
zinlijke  en  der  onzinlijke  werkelijkheid  willen  aanwijzen, 
dat  Gods  wereldplan  niet  te  niet  zal  gaan,  maar  vervuld 
zal  worden.  Hij  heeft,  op  voorbeeld  der  Gnostiek,  het 
geestelijke  karakter  der  chr.  waarheid  gemaintineerd. 
Maar  hij  heeft  tevens  de  waarheid  uitgesproken,  dat  er 
eene  harmonische  eenheid  moet  bestaan  tusschen  het 
geloof,  de  rede,  de  Schrift,  de  kerk  en  de  wereldwerkelijk- 
heid.  Hij  heeft  voor  het  geloof  niet  laten  gelden  het 
bewijs  met  behulp  van  de  grieksche  dialectiek,  maar 
alleen  het  hoogere  bewijs,  hetwelk  voor  het  geloof 
alleen  past,  het  bewijs  van  zijne  kracht  om  het  leven  te 
richten  naar  de  voorschriften  des  geloofs  (vgl.  c.  Cels.  1,2). 
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In  al   deze  opzichten  heeft  de  chr.  kerk  hare  leering 
getrokken  uit  zyne  geschriften. 

Toch  kon  de  kerk  de  grondgedachte  niet  aanvaarden, 
waarvan  Origenes  uitging  bij  zijn  verzet  tegen  het 
dualisme  der  Gnostiek.  De  eenheid  en  harmonie,  zooals 
ze  door  hem  uitgesproken  werd,  was  feitelijk  eene 
loochening  van  de  scheur,  die  tengevolge  der  zonde  gaat 
door  de  wereld.  De  kerk  kon  niet  aanvaarden,  dat  het 
einde  der  wereld  gelijk  is  aan  het  begin ;  dat  tengevolge 
van  den  menschelijken  wil  de  wereld  wel  vol  gebreken 
en  onvolkomendheden  is,  maar  dat  deze  door  Gods  bestuur 
geleidelijk  weer  opgeheven  en  tot  de  harmonie  terug- 
gebracht worden;  dat  derhalve  het  einde  en  de  voltooiing 
van  het  al  moet  terugkeeren  tot  het  begin  der  geheele 
schepping  (De  princ.  III,  6,  8).  Zij  kon  niet  accepteeren 
het  axioma  van  Origenes,  dat  in  Gods  natuurlgke 
voorzienigheid  gegeven  is  de  grondgedachte  van  zyne 
wereldregeering.  Zij  moest  afwijzen,  wat  hij  stelde 
tegenover  het  determinisme  der  Gnostiek,  nL  dat  alles 
oorspronkelijk  gelijk  is,  en  eerst  door  onzen  vrijen  wil 
ongelijk  is  geworden.  Daarom  moest  ook  zij  weerstaan  de 
psychologische  uitspraken  van  Origenes.  Want  reeds  in 
zijne  geschriften  komt  de  verwantschap  tusschen  de 
leer  van  den  vr\jen  wil  en  de  latere  humanistische 
wereldbeschouwing  aan  den  dag.  Hij  heeft  wel  verstaan, 
dat  de  zonde  wortelt  in  den  wil.  Maar  de  chr.  kerk 
heeft  niet  van  hem  kunnen  overnemen  het  beginsel, 
dat  alle  afval  het  natuurlek  gevolg  is  van  de  eigene 
wilsrichting;  dat  alle  zonde  valt  binnen  de  grenzen  van 
bewuste  kennis  en  keuze;  en  dat  dus  vóór  het  ontwaken 
van  het  bewustzijn  geen  sprake  kan  wezen  van  schuld 
en  zonde.  Zij  kon  dientengevolge  ook  niet  goedkeuren 
het  gevoelen  van  Origenes,  dat  het  wezen  van  onzen 
geest  geene  bevlekking  toelaat,  wijl  hy  wezenlijk  heilig 
is;  dat  ieders  rang  in  het  rijk  der  geesten  alleen  af  hangt 
van  zijne  eigene  verdiensten;  dat  in  dezen  zin  voor  God 
geen   aanzien   des  persoons   is,  en  dat  de  blijvende 
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bekwaamheid  voor  het  goede  berust  op  de  vrijheid  van 
den  wil.  En  zij  moest  eindelijk  Origenes'  beginsel  terug- 
wezen, dat  heel  het  leven  der  deugd  ons  werk,  ons  eigen 
werk  is;  zoodat  alles  zal  afhangen  van  onze  goede  en 
kwade  daden.  „Slechts  dan,  zegt  hij,  wanneer  alles  den 
grond  z^ner  positie  in  dit  leven  draagt  in  zichzelf,  is 
Gods  gerechtigheid  in  al  hare  sferen  gered"  (t.  a.  p.  III, 
4,  5).  De  w\jze  waarop  hij  een  andere  verklaring  zocht 
te  geven  aan  hetgeen  in  de  h.  Schrift  strgdt  met  zijn 
pelagiaansch  moralisme,  moest  veeleer  prikkelen  dan 
overtuigen.  Dus  moest  de  chr.  kerk  tegenover  Origenes 
zoowel  het  dualisme  en  de  solidariteit  der  geschapene 
dingen  als  het  geestelijke  karakter  der  religie  nieuw 
verstaan. 

Augustinus  (f  430)  is  nu  de  held,  die  tegenover  de 
alexandrynsch-humanistische  wereldbeschouwing  heeft 
ontwikkeld  eene  universeele  conceptie  uit  geheel  andere 
beginselen.  Er  was  voor  de  chr.  kerk  alles  aan  gelegen, 
indien  zij  niet  den  weg  der  saecularisatie  zou  opgaan, 
dat  de  door  Origenes  gedreven  unificatie  aller  dingen 
werd  weerstaan,  en  de  door  hem  verzwakte  of  opgeheven 
tegenstellingen  en  beginselen  weer  vooropgesteld  werden. 
Beider  verschil  spitst  zich  toe  in  hunne  uiteenloopende 
opvatting  van  het  wereld-geheel  en  zijne  geschiedenis, 
en  wortelt  in  principieel  uiteenloopende  beoordeeling 
van  de  beteekenis  der  zonde.  Voor  Origenes  is  de  ge- 
schiedenis van  den  kosmos  een  terugkeer,  zonder  meer, 
tot  het  oorspronkelijke  en  volmaakte  begin;  en  deze 
terugkeer  komt  tot  stand,  deels  door  de  almacht,  wijsheid 
en  rechtvaardigheid  van  God,  deels  door  de  vrije  zelf- 
bepaling der  menschen.  Volgens  Augustinus  is  eene 
herhaling  van  het  begin,  zoodat  het  eene  gelijk  zou  zijn 
aan  het  andere,  niet  te  verwachten  van  wege  de  zonde. 
Niet  door  der  menschen,  maar  door  Gods  vril  komt  het 
einde  aller  dingen  tot  stand.  Dit  is  het  nieuwe  in 
Augustinus,  dat  hij  de  wereldgeschiedenis  neemt  als  de 
geschiedenis  der  daden  van  God  en  van  zgne  redel^ke 

Digitized  by  VjOOQIC 


407 

schepselen,  waarvan  het  einde  zal  zijn  de  openbaring 
van  de  zedelgke  wereldorde,  tot  glorie  van  God  en  tot 
geluk  öf  ongeluk  der  redelijke  schepselen.  Tegenover 
Glemens  Alexandrinus,  die  evenals  later  Lessing  en 
Herder,  sprak  van  eene  opvoeding  van  de  geheele  mensch- 
heid  door  God,  ontwikkelde  Augustinus  in  zyn  geschrift 
De  civitate  Dei  de  idee  eener  heilige  geschiedenis,  die 
van  het  begin  der  menschheid  zich  steeds  verder  uitstrekt 
en  de  historie  der  menschheid  splitst  in  twee  ongelyk- 
soortige  deelen.  Niet  de  herstelling  van  de  oorspronkelijke 
eenheid,  niet  de  opheffing  van  de  gewordene  tegen- 
stellingen, maar  de  handhaving  en  rechtvaardiging  van 
de  zedelijke  orde  is  het  motief,  en  de  schepping  van 
eene  nieuwe  wereld  is  het  doel  der  wereldgeschiedenis. 
Want  de  zedelgke  orde,  eenmaal  verbroken,  kan  niet 
meer  hersteld  worden  op  de  oude  wijze. 

Voor  den  kerkvader  zijn  in  de  religie,  de  ethiek  en 
de  psychologie  gegeven  de  normatieve  en  beslissende 
factoren  van  beoordeeUng.  In  zijne  eigene  liefde  tot  God 
vindt  hij  het  beginsel  zijner  nieuwe  wereldconceptie  i). 
Origenes  en  Augustinus  zijn  alzoo  vertegenwoordigers 
van  twee  beginselen,  die  in  de  chr.  kerk  rechtdraads 
tegenover  elk&ar  staan,  en  zich  niet  laten  overeenbrengen. 
Ze  zijn  dragera  van  tweeerlei  wereldbeschouwing,  waarvan 
door  alle  eeuwen  der  chr.  kerk  voortaan  de  eene  zoekt 
de  andere  te  overwinnen.  Ze  getuigen  beiden  van  een 
wereldplan ;  maar  waarvan  de  beteekenis  en  de  beslissing 
voor  den  een  feitelyk  in  het  onzekere  ligt,  en  voorden 
ander  in  den  wil  en  de  hand  van  God.  Niet  Origenes, 
maar  Augustinus  heeft  den  ban  der  antieke  rationalistische 
en  naturalistische  wereldopvatting  verbroken.  De  wereld 
is  voor  den  laatste  niet  een  levenloos  mechanisme,  dat 
naar  onbewegelijke  en  onbewuste  regelen  zich  voort- 
beweegt naar  een   vastgesteld  doel;   maar  zij   is  éen 


1)  ConC  X,  6.  Non  dnbia,  Md  eertt  conideBiia,  Domine,  «ao  te.  PneoMisti  oor  nenm 
Torbo  tao,  et  iBaTi'  te.  8ed  et  eoelim  et  ten»,  et  onnia,  que  in  tU  tont,  eeee  nndiqne 
mihi  diennt,  nt  te  mem,  nee  eeeeent  dieere  onnibnt,  ut  lint  inezeumbOee, 
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onmetelyk  organisme,  dat  gebaseerd  is  op  de  grond- 
stellingen van  goddelyke  werking,  van  zedel^ke  orde 
en  van  menschelijke  verantwoordelijkheid.  De  volken, 
en  de  individuen  in  de  volken,  volgen  elk&ar  niet  met 
wilde  onregelmatigheid  op;  maar  ze  z^n  zoovele deelen 
van  éen  groot  geordend  geheel.  In  de  geschiedenis  van 
z^n  eigen  leven  vond  de  kerkvader  de  geschiedenis  der  ge- 
heele  wereld  weerspiegeld.  Eene  chr.  wereldbeschouwing 
werd  hieruit  geboren,  die  de  wetten  der  ontwikkeling 
en  der  verwording,  zoowel  de  goddelgke  heerschappg 
als  de  solidariteit  aller  geschapene  dingen,  zoowel  de 
goddelijke  almacht  als  de  zedelyke  verantwoordelgkheid 
der  redelijke  schepselen,  zoowel  de  souvereiniteit  der 
genade  als  de  werkingen  der  zonde  wilde  doen  gelden. 
Met  de  beteekenis  van  de  universaliteit  der  religie 
wordt  ook  de  taak  der  chr.  wysbegeerte  gewijzigd  voor 
Augustinus.  B^j  Origenes  is  de  chr.  wijsbegeerte  gericht 
op  de  geschiedenis  van  den  kosmos  als  zoodanig;  bij 
Augustinus  gaat  het  om  de  religieus-zedelijke  orde,  die 
hooger  dan  de  wereld  ligt  Altijd,  zegt  de  kerkvader, 
is  het  by  de  wetenschap  te  doen  om  een  gelukkig  leven 
te  hebben:  hetzij  men  de  natuur  bestudeert,  of  de  logica 
beoefent,  of  op  de  goede  levenspraktgk  zich  toel^; 
hetzij  men  de  wijsbegeerte  in  actieven  zin  als  levensleer, 
of  in  contemplatieven  zin  als  onderzoek  naar  de  oorzaken 
der  natuur  neemt  En  ook  de  kennis  van  deze  weten- 
schappen wordt  niet  verkregen  zonder  Gods  hulp.  Maar 
beter  dan  de  overige  wetenschappen  is  de  WQsbegeerte, 
zooals  Augustinus  ze  voor  zichzelven  liefist  verstaat  Dan 
is  zij  liefde  en  studie,  gericht  op  de  wijsheid;  en  zooveel 
de  chr.  wijsbegeerte  hooger  is  dan  die  der  heidenen, 
wil  Augustinus  dat  „onze  chr.  wijsbegeerte,  die  de  eenige 
ware  wijsbegeerte  is",  zal  staan  boven  de  heidensche 
philosophie.  Deze  ware  wijsbegeerte  kan  alleen  bestaan, 
waar  het  christelijke  geloof  is ;  want  de  ware  wijsheid 
is  Ood,  door  i^ien  alle  dingen  gemaakt  zijn.  Daarom 
gaat  Augustinus'  groote  bezwaar  tegen  de  saecularisatie 
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van  de  wijsbegeerte  i).  Niet  de  wijsbegeerte,  maar  de 
wgsbegeerte-dezer- wereld  wordt  verboden  in  de  h.  Schrift ; 
want  Christus  geeft  ons  genoegzaam  te  kennen  dat  er 
eene  andere  wereld  is,  zeer  verwyderd  van  onze  oogen, 
en  die  door  het  intellect  van  weinige  gezonde  menschen 
gezien  wordt.  De  echte  wQsbegeerte  heeft  geen  andere 
taak  dan  ons  te  leeren,  welk  het  begin-looze  begin  van 
alle  dingen  is,  en  welk  verstand  in  hem  is,  en  wat 
vandaar  afgekomen  is  tot  onze  zaligheid.  Zij  is  eene 
kennis  van  de  onzinlijke,  geestelijke  wereld,  van  de  ziel 
en  van  God.  De  eerste  maakt  dat  wij  onszelve  kennen ; 
de  tweede,  dat  wij  onzen  oorsprong  kennen.  De  eerste 
maakt  ons  het  eeuwige  leven  waardig;  de  tweede  maakt 
ons  zalig.  De  eerste  is  voor  hen,  die  leeren;  de  tweede 
is  voor  hen,  die  reeds  geleerd  zijn.  Dit  is  de  orde  der 
studie  van  de  wgsheid  (vgl.  De  ordine  2,  47).  Hierin 
is  het  goede,  hetwelk  niet  van  de  wereld,  maar  uit  God 
is,  en  een  gelukkig  leven  geeft ;  zoodat  alleen  wie  God, 
het  ware  en  opperste  goed,  liefheeft,  een  waar  wijsgeer 
kan  wezen  ^).  Door  deze  wending  vkn  de  zinlijke  tot  de 
onzinlijke  werkelijkheid,  \kn  het  humanistische  ideaal 
der  natuurlijke  wereld-harmonie  tot  het  christeiyke  motief 
der  verbreking  en  handhaving  van  de  goddelijke  orde 
in  de  wereld,  is  Augustinus,  en  niet  Origenes,  de  vader 
der  eigeniyke  christelijke  wgsbegeerte.  Wel  wordt  de 
zedeleer,  de  natuurkennis  en  de  theor.  wijsbegeerte 
door  hem  nog  samengevat  onder  de  éene  benaming 
philosophia.  Maar  men  bespeurt  duidelijk,  dat  hij  zijne 
kracht  niet  zoekt  in  eene  classificatie  van  de  bestand- 
deelen  dezer  philosophia;  wijl  toch  elk  die  de  wijsheid 


1)  De  eiv.  Od  YIII,  8  Iptva  Mtem  Termm  ae  ramMmB  bonva  Flato  didt  Denai,  nnée 
▼nlt  tÊÊt  pUIoMphiia  aaatorMi  Dti,  «t  qvoaiMi  phUotophia  «i  beatam  Titan  teadit,  fraent 
D«o  üi  baatat  qni  1)a«ai  aaaTerit.  —  Ibid.  ▲agastiani  ileU  golka  w^asaeren  boToaaaa,  ea 
TOcH  fleb  aMeat  Tenraat  set  bea,  qnieaiaqaa  ifltar  «Ie  T)eo  tnauao  et  Tero  ista  leaieraat, 
qaod  et  renm  ereataniM  dt  effaetor,  et  luMea  eogaoaeeadaraa,  et  boaaa  ageadaram } 
qnod  et  ab  Ulo  aobia  dt  et  priadpiaa  aatarae,  et  Tedtaa  doetriaae,  et  fUidtaa  vitae.  — 
Ibid.  10  GiTet  (te.  boaM  CbriitiaBai)  eoe,  qai  aeenadaa  eleMeata  bajaa  anadi  pbiloiophaatnr, 
aoa  aeenadna  Deaa,  a  qao  ipae  fbctoa  eet  aaadna. 

9)  Be  triait.  XIV ,  1  Dem  ergo  ipee  aaaaa  lapieatia,  ealtni  aatea  Dd  lapieatia  eet  boaiaie. 
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liefheeft,  een  philosophus  is.  Terwijl  voor  Origenes, 
evenals  voor  de  antieke  wijsbegeerte,  de  ongelijksoor- 
tigheid van  de  materieele  en  de  psychische  werkelijkheid 
nog  niet  geldt,  zooals  ze  door  de  chr.  religie  is  geleerd, 
heeft  Augustinus  haar  uitgesproken  voor  de  theologie 
en  wijsbegeerte,  en  hiermede  voor  beide  een  nieuwe 
toekomst  ontsloten. 

In  de  chr.  kerk  is  de  onmisbaarheid  eener  wereld- 
en levensleer,  eener  wijsbegeerte  of  wetenschap  van 
universeelen  omvang  en  strekking  altijd  weer  uit- 
gesproken. De  kerkelijke  veroordeeling  van  de  Gnostiek 
en  van  Origenes  beteekende,  dat  men  zoowel  tegen  het 
dualisme  als  tegen  het  monisme  zich  verklaarde;  dat 
men  de  menschelijke  zonde  en  de  goddelijke  genade 
anders  verstond;  dat  men  zocht  eene  nieuwe  opvatting 
van  de  eenheid  der  tegendeelen  in  de  wereld  en  in  het 
menschelijke  leven.  Daarom  handhaafde  Tertullianus 
tegenover  de  Gnostiek,  dat  de  kennis  van  het  chr.  geloof 
wel  hare  eigene  grenzen  heeft,  maar  zelfs  in  het  uiterste 
geval  niet  in  strijd  kan  wezen  met  de  kennis  des 
verstands.  Men  vereenzelvigde  niet  de  waarbeden  van 
de  rede  en  die  van  het  geloof.  Thomas  Aquinas  onder- 
scheidt in  zijne  theologische  Summa  terstond  tusschen 
de  wijsbegeerte  en  het  chr.  geloof,  „De  wijsbegeerte 
beschouwt  de  geschapene  dingen  naar  hetgeen  zij  op 
zichzelve  zijn,  zoodat  er  dan  ook  verschillende  deelen 
der  wijsbegeerte  zgn.  Het  chr.  geloof  evenwel  beschouwt 
ze  niet  op  zichzelve,  bijv.  het  vuur  voorzoover  het  vuur 
is,  maar  voorzoover  het  de  goddelijke  hoogheid  doet 
zien,  en  tot  God  in  zekeren  zin  in  verband  staat;  zooals 
ook  gezegd  wordt:  zijn  werk  is  vol  van  de  glorie  des 
Heeren.  Heeft  niet  de  Heere  zyne  heiligen  gemaakt, 
om  zijne  wonderheden  te  vermelden?"  Daarom  onder- 
scheidt hij  ook  tusschen  de  kennis  die  wij  door  natuurlijk 
licht  verkrijgen,  en  de  hoogere  kennis  die  ons  geopenbaard 
is  door  God  (S.  Th.  1  qu.  1,  art.  1  en  2).  Hij  trekt 
zelfs  de  scheiding  van  het  terrein  der  wijsbegeerte  en 
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der  theologie,  die  door  Albertus  Magnus  het  eerst 
uitgesproken  was,  nog  consequenter  door;  hij  beschouwt 
de  leer  van  de  triniteit,  van  de  tydelijkheid  der  schepping, 
van  de  erfzonde,  van  de  opstanding  des  vleesches,  van 
het  wereldgericht  en  van  de  eeuwige  zaligheid  en  ver- 
doemenis als  geopenbaarde  gelooofswaarheden,  en  als 
bovenredelijk  en  wijsgeeng  onbevnjsbaar.  Hij  gaf  de 
tweeheid  van  theologie  en  wijsbegeerte  niet  prijs,  en 
kwam  er  toch  tegen  op  dat  zij  zouden  uiteenvallen :  de 
geloofswaarheden  zijn  niet  tegeni*edelijk,  daarom  logisch 
onweerlegbaar,  en  zelfs  plausibel  of  probabel  te  maken 
door  analogiën. 

Eigenaardig  is,  dat  in  dit  motief  der  middeneeuwsche 
wijsbegeerte  twee  ongelijke  factoren,  de  wijsbegeerte 
van  Aristoteles  en  de  kerkelijke  theologie  en  levens- 
praktijk, elk&ar  ontmoeten.  Drieerlei  principieele  over- 
tuiging werd  hieruit  geboren.  Vooreerst  leerde  men 
verstaan  de  reeds  genoemde  tweeheid  van  wijsbegeerte 
en  theologie.  Tenvgl  de  kerkelijke  levensleer  berustte 
op  de  scheiding  van  het  geestelyke  en  het  wereldlijke, 
van  het  natuurlijke  en  het  bovennatuurlijke,  begreep 
men  nu  door  de  geschriften  van  Aristoteles,  dat  men- 
schelijk  inzicht  en  wijsheid  berusten  op  den  grondslag 
der  ervaring,  en  dat  daarentegen  de  kennis  des  chr. 
geloofs  gebaseerd  is  op  de  goddeiyke  openbaring.  Ten 
andere  werd  men  door  de  geschriften  van  Aristoteles 
geplaatst  voor  eene  encyclopaedie  der  wetenschappen, 
voor  een  ongekend  systematisch  materiaal  van  wereld- 
kennis. Nu  is  het  streven  van  Thomas  Aquinas  geweest, 
om  in  z^ne  theologische  Summa  heel  deze  encyclopae- 
die in  verband  te  plaatsen  met  het  chr.  geloof;  in 
dier  voege  dat  voortaan  het  gebouw  der  menschelijke 
wetenschap  zou  rusten  op,  en  éen  geheel  zou  vormen 
met  het  fundament  der  goddelijke  openbaring.  Wat 
Anselmus  en  Lombardus  hadden  gedaan  voor  het  chr. 
geloof,  kwam  nu  door  den  arbeid  van  Thomas  tot 
stand  voor  den  geheelen  cyclus  van  menschelijke  kennis. 
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Een  systeem  van  chr.  geloofswetenschap,  eene  volledige 
encyclopaedie  der  wetenschappen  op  christelijken  grond- 
slag was  het  ideaal,  hetwelk  hij  zocht  te  bereiken  en 
zoo  dicht  mogelijk  nabijgekomen  is.  En  eindelijk  was 
de  derde  principieele  overtuiging,  dat  de  kennis  van 
het  geloof  in  wezen  en  waarde  hooger  is  dan  alle  andere 
menschelijke  kennis.  Telkens  wordt  uitgesproken,  dat 
het  weten  aller  wijsheid  geen  nut  heeft,  wanneer  het 
blijft  zonder  de  kennis  van  Gknl.  En  zoo  beroept  ook 
Thomas  zich  op  Augustinus,  en  zegt  dat  men  in  de 
beschouwing  van  de  creaturen  niet  eene  ijdele  en  ver- 
gankelijke weetgierigheid,  maar  eene  toenadering  tot  de 
onsterfelijke  en  blijvende  dingen  moet  zoeken. 

De  beteekenis  der  middeneeuwsche  speculatie  is  nieuw 
gebleken  in  onzen  tijd.  Men  erkende  destijds  de  grenzen 
der  verstandskennis;  men  verstond  dat  deze  kennis  niet 
reikt  tot  de  wereld  des  geloofs;  en  men  liet  voor  de 
verstandskennis  en  voor  de  geloofskennis  elk  haar  eigen 
autoriteit  gelden.  In  allerlei  opzichten  kon  men  ver- 
schillen; maar  de  gemeenschappelijke  overtuiging  was, 
bij  Abaelard  en  Anselmus,  bij  Thomas  Aquinas  en 
Duns  Scotus,  dat  de  chr.  religie  in  een  wettig  verband 
kan  geplaatst  worden  met  de  intellectueele  kennis;  dat 
derhalve  binnen  de  grenzen  van  het  Christendom  eene 
wereld-  en  levensbeschouwing,  eene  wijsbegeerteen  weten- 
schap van  universeele  strekking  mogelijk  is.  Men  kon 
de  overtuiging  niet  prijsgeven,  dat  de  wereld  der  religie, 
der  ethiek  en  der  metaphysica  wel  op  onnaspeurlijke 
wijze  is  samengesteld,  maar  toch  éene  wereld  is.  Tegen- 
over elk  gevaar,  by  v.  van  de  nominalistische  wijsbegeerte, 
moet  de  kerk  weer  opzoeken  den  weg  tot  haar  ideaal, 
om  te  komen  tot  eene  normale  combinatie  van  de 
religieuse,  met  de  overige  menschelijke  kennis.  Zoolang 
deze  niet  gevonden  is,  zal  eene  kritiek  en  eene  reactie 
moeten  volgen  op  al  hare  pogingen ;  maar  het  ideaal  voor 
goed  prijsgeven,  kan  zij  niet.  In  de  16e  eeuw  is  in  de 
roomsche  theologie,  en  in  de  17e  en  19e  eeuw  is  in  de 
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protestantsche  theologie  weer  opgeleefd  de  methode 
der  middeneeuwsche  scholastiek;  en  telkens  was  het 
uitgesproken  motief,  dat  men  zich  wilde  verweren  tegen 
de  opdringende  humanistische,  anti-christelijke  wereld- 
beschouwing. Dat  de  protestantsche  theologie  wel  de 
methode,  maar  niet  het  universeele  program  der  scho- 
lastieke wijsbegeerte  oveiiiam,  is  haar  in  den  nieuweren 
tijd  zoo  hoog  aangerekend.  Want  ook  de  nieuwe  tijd 
leeft  wel  uit  eene  universeele  conceptie,  maar  heeft  den 
weg  der  wereldkennis  nader  en  anders  bepaald. 

De  gebreken  der  middeneeuwsche  speculatie  behoeven 
ons  niet  te  beletten,  om  hare  verdiensten  te  erkennen. 
Tegenover  de  vervlakking  en  verarming,  waaraan  de 
protestantsche  kerken  zijn  prijsgegeven  door  den  invloed 
der  18e  eeuw,  bergt  de  middeneeuwsche  wijsbegeerte 
nog  elementen  van  blijvende  waarde.  Want  zij  heeft 
verstaan,  dat  wij  niet  ^langs  den  weg  der  empirische 
kennis  van  de  natuur  kunnen  komen  tot  de  kennis 
van  de  gronden  der  dingen ;  dat  wij  niet  van  de  zinlijke 
ervaring  kunnen  opklimmen  tot  de  onzinlijke  oorzaken 
van  de  geschapene  wereld.  Zij  heeft  uitgesproken  door 
Vincentius  van  fieauvais,  dat  de  natuurwetenschap 
handelt  over  de  onzichtbare  oorzaken  der  zichtbare 
dingen;  dat  dus  het  probleem  der  wetenschap  niet 
opgelost  kan  worden  op  den  bodem  der  wetenschap. 
Zij  heeft  geleerd  dat,  indien  er  van  bewijs  of  betoog 
sprake  zal  wezen,  dit  niet  alleen  van  inductieven,  maar 
ook  van  deductie  ven  aard  zijn  moet;  dat  in  dezen  zin 
de  physica  is  eene  hulpwetenschap  van  de  metaphysica; 
dat  de  zinnenwereld,  de  wereld  der  verschijnselen,  is 
de  wereld-voor-ons,  de  zichtbaarwording  van  voor-ons- 
verborgene  wetten  en  krachten ;  dat  de  natuur  ons  een 
zinlijke  onderwijzing  biedt  van  de  eeuwige  waarheid 
der  dingen.  „Omdat  het  begin  der  dingen  buiten  de 
wereld,  nl.  in  God  gelegen  is,  zegt  Thomas,  moet  ook 
het  einddoel  der  dingen  een  goed  buiten  dezelve  zijn." 
Zoodat  de  wereld  en  dus  ook  de  wereldkennis  niet  haar 
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doel  kan  hebben  in  zichzelve,  maar  alleen  waarde  heeft, 
voorzoover  zij  de  liefde  tot  God  en  het  eeuwige  zieleheil 
bevordert  Aan  het  transscendente  karakter  der  geheele 
wereldbeschouwing  is  hiermede  de  levendigste  expressie 
gegeven ;  en  voor  de  chr.  wijsbegeerte  of  wetenschap 
is  vastgesteld  als  haar  roeping,  om  zoowel  de  zinlijke 
als  de  onzinlijke  objecten  onzer  kennis  te  doen  gelden. 
Er  is  eene  historische  oorzaak  voor  het  verschijnsel, 
dat  het  universeele  program  der  middeneeuwscbe  wijs- 
begeerte zoo  weinig  gewaardeerd  is  door  den  nieuweren 
tijd.  Want  de  reformatie  en  de  natuurwetenschap  hebben 
aan  de  wereldkennis  haar  eigen  orgaan  en  terrein  toe- 
gewezen. Inzooverre  zijn  beide  voortgegaan  op  den  weg, 
door  Albertus  Magnus  en  Thomas  Aquinas  ingeslagen. 
Maar  zij  hebben,  zooals  is  gebleken  in  de  geschiedenis, 
elk  een  nieuw  beginsel  van  zelfstandige  beteekenis 
geplaatst  tegenover  de  middeneeuwscbe  kerk  en  wijs- 
begeerte: het  geloof  der  religie  en  de  ervaringskennis 
der  wereldlijke  wetenschap.  De  nieuwere  tijd,  met  zijne 
emancipatie  van  de  vóór-reformatorische  periode,  is 
voortgekomen  uit  deze  dubbele  beweging.  Toch  heeft 
deze  oppositie  eene  antipathie  gewekt  en  onderhouden, 
die  voor  de  protestantsche  kerk  en  theologie  eer  ver- 
armend dan  verrijkend  gewerkt  heeft.  Het  verzet  der 
reformatie  tegen  de  scholastieke  theologie  heeft  er  toe 
meegewerkt,  dat  hare  werking  grootendeels  beperkt  is 
gebleven  tot  het  kerkelijke  gebied,  en  dat  alle  andere 
levensterreinen  overgelaten  zijn  aan  de  heerschappij 
van  het  humanisme.  Zoodat  wij  in  dezen  tijd,  die  in 
zijn  geheel  zich  plaatst  tegenover  de  middeneeuwscbe 
kerk,  deze  tweeërlei  uiteenloopende  beweging  wèl  hebben 
te  onderscheiden.  Het  protest  der  reformatoren  en  der 
humanisten  tegen  de  scholastieke  philosophie  had  niet 
éenerlei  oorzaak,  en  mag  dus  niet  op  éene  lijn  gesteld 
worden.  De  strijd  der  17e  en  iSe  eeuw  tusschen  de 
reformatorische  en  de  humanistische  beginselen,  waarbij 
de  eerstgenoemde  bijna  geheel  werden  teruggedrongen, 
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heeft  het  principieel  verschil  tusschen  beide  doen  zien. 
Met  het  opleven  van  de  reformatorische  beginselen  in 
de  19e  eeuw  moest  dus  voor  ons  de  vraag  geheel  nieuw 
gesteld  worden:  welke  onderscheidene  houding  hebben 
wij  aan  te  nemen  tegenover  de  roomsche  kerk  en  tegenover 
de  humanistische  streving?  In  den  vorm,  waarin  deze 
dubbele  vraag  tot  ons  komt  aan  het  begin  der  20e  eeuw, 
hebben  de  reformatoren  ze  nauwelijks  gekend. 

In  het  reformatorisch  Protestantisme  moet  voor  de 
wijsbegeerte  der  theologie  ook  het  onderscheid  tusschen 
Luther  en  Calvijn  in  aanmerking  komen.  Want  er  is 
weer  een  historische  oorzaak  voor  het  verschijnsel,  dat 
niet  uit  de  luthersche,  maar  uit  de  gereformeerde  theologie 
in  onzen  tijd  het  streven  is  opgekomen,  om  het  ideaal 
der  middeneeuwsche  wijsbegeerte  weer  te  doen  komen 
aan  zijn  recht.  Onderscheidt  men  hierbij  nu  tusschen 
de  wetenschappelijke  methode  en  de  universeele  conceptie, 
dan  is  hiermede  verklaard,  wat  het  is  dat  aan  de  theologie 
der  gereformeerde  religie  hare  beteekenis  geeft  voor 
onzen  tijd.  Luther's  oppositie  tegen  de  scholastieke 
theologie  was  reeds  eene  andere  dan  die  van  Calvijn. 
Luther's  beginsel  was,  dat  de  voornaamste  studie  in  de 
theologie  zou  zijn,  dat  men  Christus  recht  leere  kennen ; 
dat  dus  de  ware  theologische  kennis  gelegen  en  begrepen 
is  in  de  geestelijke  kennis  van  Christus  en  zijne  weldaden. 
Nu  lag  hierin  wel  een  rechtmatig  verzet  tegen  het 
intellectualisme  der  kerkelijke  theologie ;  maar  tegelijker- 
tijd werd  hiermee  feitelijk  afgesneden,  wat  de  grenzen 
dezer  reductie  of  concentratie  overschrijdt.  Lulher's 
beroep  op  het  Woord,  ten  einde  alle  scholastiek  te  weren 
uit  de  theologie,  beperkte  de  beteekenis  der  religie  tot 
het  geestelijke  en  kerkelijke  verkeer;  zoodat  uit  de 
luthersche  begrenzing  is  voortgekomen  het  z.g.  bijbelsche 
christendom,  de  Christo-centrische  vermittlungstheologie 
der  19e  eeuw,  waardoor  de  geheele  christelijke  actie 
werd  ingekort  tot  beginsel-looze  praktijk.  Calvijn  daaren- 
tegen gaat  in  zijne  Institutie  uit  van  het  verband  tusschen 

Digitized  by  VjOOQIC 


416 

de  kennis  van  God  en  van  onszelve,  en  laat  voor  de 
eerste  weer  de  kennis  van  Deus  creator  voorafgaan  aan 
de  kennis  van  Deus  redemptor.  Tegenover  de  wijsgeerige 
theologie  der  scholastieke  richting  stelt  hij  dus  wel  eene 
andere  conceptie,  maar  die  evenzeer  van  universeele 
strekking  is.  In  dit  verschil  tusschen  Luther  en  Galvijn 
ligt  de  historische  oorzaaak  van  de  antipathie  der 
vermittlungstheologie  tegen  de theologieder gereformeerde 
religie;  en  hierin  ligt  tevens  de  verklaring  van  het 
verschijnsel,  dat  met  den  opbloei  van  deze  laatste  ook 
de  beteekenis  van  de  wijsbegeerte  voor  de  theologie 
weer  vooropgesteld  is  in  ons  vaderland. 

De  wijsbegeerte  der  theologie  heeft  te  rekenen  met 
het  verschil  tusschen  Kant  en  Schelling,  dat  voor  den 
nieuweren  tijd  van  zooveel  belang  is.  De  geschiedenis 
der  laatste  eeuwen  heeft  een  motief  vooropgeschoven, 
hetwelk  in  de  grieksche  wijsbegeerte  het  eerst  is  uit- 
gesproken door  Protagoras,  die  alle  menschelijke  wereld- 
kennis beperkte  tot  de  zinlij ke  waarnemingen  voorstelling. 
Dit  motief  is  door  Augustinus  wel  erkend,  maar  heeft 
overigens  op  de  theologie  der  oude  kerk  geen  invloed 
gehad.  De  werking  der  nieuw-platonische  wijsbegeerte, 
die  het  vertrouwen  op  het  objectieve  karakter  en  op  de 
waarde  der  menschelijke  kennis  hoe  langer  hoe  meer 
ondermijnde,  dwong  de  kerkelijke  theologie  om  zich 
onvoorwaardeiyk  tegenover  haar  te  plaatsen.  Sedert  de 
dagen  van  Thomas  Aquinas  en  Duns  Scotus  houdt  het 
evenwel  de  beoefenaars  van  de  chr.  theologie  gedeeld, 
en  is  voor  de  geheele  theologie  en  philosophie  van 
beteekenis  gebleken.  Het  is  wat  men  in  de  wijsbegeerte 
noemt  het  idealistisch  karakter  der  kennis,  en  in  de 
theologie  thans  verstaat  onder  het  ethisch  karakter  der 
waarheid.  Nu  is  men  in  de  geschiedenis  eerst  langzamer- 
hand tot  het  inzicht  gekomen,  dat,  indien  uitsluitend 
en  consequent  volgehouden,  door  het  eene  de  wijs- 
begeerte, en  door  het  andere  de  theologie  d.  i.  de  kerk 
feitelijk  onmogelijk  gemsi^kt  wordt.  Daarom  is  voor  de 
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49-eeuwsche  geschiedenis  der  wijsbegeerte  van  gewicht, 
dat  zoowel  bij  Schelling  en  Fichte,  als  bij  Hegel  en 
Schopenhauer  waar  te  nemen  is  eene  ombuiging  der 
persoonlijke  ontwikkeUng  van  het  transscendentale 
idealisme  tot  het  transscendentale  realisme;  dat  met 
name  Schelling  ingezien  heeft  de  onmogelijkheid,  om 
van  uit  het  transscendentale  idealisme  te  komen  tot 
eene  samenhangende  wereldbeschouwing,  en  hierdoor 
overgegaan  is  tot  een  tegenovergesteld  standpunt  Daarom 
is  de  verhouding  van  Schelling  tot  Kant  nog  leerzaam 
voor  onzen  tijd.  H\j  erkent  Kant  als  den  man,  die  het 
eerst  de  vraag  stelde  naar  het  recht  van  het  gebruik 
der  bloot^eindige  en  zinlgke  begrippen  ten  opzichte  van 
de  niet-eindige  en  niet-zinlijke  objecten;  die  deze  vraag 
ontkennend  beantwoordde,  en  geene  andere  verhouding 
tot  het  bovenzinlijke,  evenals  tot  het  gebod  der  zedewet, 
mogelijk  achtte,  dan  de  verhouding  van  het  geloof  (pistis) 
zonder  meer. 

In  deze  theorie  van  Kant  is  nu  iets,  waartegen  Schelling 
opkomt;  en  waarvoor  m.  i.  ook  de  theologie  zich  te 
wachten  heeft.  Schelling  beschouwde  deze  theorie  van 
Kant  als  dogmatisch  empirisme,  overeenkomende  met 
den  aard  van  het  gemeene  menschelijke  verstand,  om 
zich  te  onthouden  van  alles  wat  buiten  den  kring  der 
ervaring  ligt;  als  een  dualisme,  waardoor  de  band 
tusschen  het  subject  en  object  der  kennis  wordt  verbroken. 
Hij  komt  er  tegen  op,  dat  onze  zekerheid  van  het 
oneindige  niet  anders  zou  zijn  dan  geloof,  d.  w.  z.  dat 
wij  het  slechts  aannemen  zonder  verdere  gronden.  Hij 
kan  er  zich  niet  bij  neerleggen,  dat  er  eene  volledige 
differentie  zou  zijn  tusschen  het  eindige  en  het  oneindige, 
zoodat  wij  slechts  eene  praktische  zekerheid  van  het 
oneindige  kunnen  hebben.  Daarom  reveleert  hg  nu,  dat 
het  oneindige  boven  het  eindige  is,  maar  dat  er  tusschen 
beide  geen  tegenstelling  is.  Hij  pleit  voor  de  eenheid 
van  subject  en  object,  van  kennen  en  zijn;  hij  wisselt 
het  standpunt  der  afzonderlijke   dingen  in   vooi  het 
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standpunt  der  totaliteit;  en  hij  spreekt  van  de  eenheid 
in  de  veelheid,  van  de  identiteit  in  de  differentie,  ^an 
de  rede  der  natuur  als  de  wetmatigheid  van  het  wereld- 
stelsel. Kant  heeft  de  philosophie  zijner  tijdgenooten, 
d.  i.  de  philosophie  van  het  gemeene  verstand,  d.  i.  de 
gesaeculariseerde  philosophie,  gecritiseerd ;  maar  de 
philosophie  kan  niet  tevreden  wezen  met  het  gemeene 
redegebruik,  en  is  dus  „leer  ausgegangen"  bg  deze 
critiek  1). 

De  wijbegeerte  van  Schelling  heeft  niet  den  invloed 
gehad,  die  aan  HegePs  philosophie  ten  deel  viel.  Toch 
kan  men  zeggen,  dat  de  geschiedenis  der  wijsbegeerte 
in  de  19e  eeuw  voor  een  goed  deel  bepaald  werd  door 
de  wisselende  werkingen  van  Schelling-Hegel  en  van 
Kant-Fichte.  De  eerste  helft  dier  eeuw  beleefde  eene 
glorificatie  van  de  eerstgenoemde  beweging;  na  1860 
kreeg  het  dualisme  van  Kant  en  het  idealisme  van 
Fichte  onverwachts  invloed  op  den  intellectueelen  tijd- 
geest. De  materialistische  opvatting  van  de  natuurwe- 
tenschappen had  sedert  de  dagen  der  fransche  Ency- 
clopaedisten  reeds  eene  finale  scheiding  van  dezinlijke 
en  de  onzinlijke  kennis  aanbevolen,  en  sloot  zich  dus 
gemakkelijk  bij  deze  beweging  aan.  De  z.  g.  nieuw- 
kantiaansche  wijsbegeerte  was  de  theorie  van  deze 
opvatting,  die  zich  terzelfder  tijd  richtte  tegen  tweeërlei 
positieve  bewering.  Zij  gaat  uit  van  Kant's  onder- 
scheiding tusschen  de  phaenomenale  en  de  noumenale 
wereld,  scheidt  dan  de  voorstellingswereld  vkn  de  wereld- 
achter-de-voorstellingen, en  noemt  de  eerste  alleen- 
bekend  en  de  tweede  onbekend  of  voor  ons  niet  bestaande. 
Nu  verstaat  men,  welk  een  scherp  wapen  hierin  gege- 
ven is  tegenover  de  metaphysica  van  het  materialisme 
èn  tegenover  die  van  de  chr.-kerk.  Zg  heeft  door  haar 
aanhouden  op  de  grenzen  der  menschelijke  kennis  wel 
een  machtigen  invloed  geoefend  tegen  de  overheersching 


1)  SchelUng,  Werke  I,  6  bl  118  ?.,  5SS  t. 
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van  de  mechanische  wereldbeschouwing ;  maar  zij  bergde 
toch  tevens  een  element,  dat  gevaarlijk  was  voor  kerk 
en  theologie.  Want  zij  trekt  zich  terug  achter  het 
phaenomenale  karakter  der  menschelijke  kennis,  erkent 
geen  ander  zijn  dan  hetgeen  in  ons  bewust-zijn  gegeven 
is,  beperkt  de  ons  gegevene  wereld  tot  de  sfeer  der 
subjectieve  verschijnselen,  verklaart  de  realiteit  achter 
de  verschijnselen  voor  eene  illusie  of  althans  voor  eene 
terra  incognita,  en  snijdt  dus  alle  redeneering  en  bewe- 
ring over  deze  onzinlijke  werkelijkheid  onverbiddelijk 
af.  Zoo  ontstond,  gelijk  E.  von  Hartmann  ^)  zegt,  het 
scepticisme  in  den  vorm  die  voor  onzen  tijd  alleen 
mogelijk  is:  door  de  consequente  ontwikkeling  van 
het  subjectieve  idealisme  is  thans  „ein  gegen  alle  trans- 
subjectiven  Positionen  gerichteter  Skepticismus'*  wakker 
geroepen,  dat  zich  beschouwt  als  het  besluit  (Abschluss) 
van  alle  metaphysica,  als  toppunt  èn  graf  der  wijsbe- 
geerte tegelijk. 

Ook  in  de  protestantsche  theologie  oefent  deze 
opvatting  hare  werking.  De  waarheid  van  het  dojgma- 
tisme  in  de  theologie  berust  voornamelijk  hierop,  dat 
de  vormen  van  ons  bewustzijnsleven  wel  niet  eene 
afbeelding  van  de  geestelijke  wereld,  niet  gelijksoortig 
kunnen  wezen,  maar  toch  eene  betrouwbare  werking 
en  reflex  zijn  van  deze  werkelijkheid;  dat  bijv.  onze 
woordenspraak  wel  eene  repraesentatieve  en  benaderende 
waarde  heeft,  maar  toch  niet  als  een  willekeurig  spinsel 
van  ons  gedachtenleven  kan  beschouwd  worden.  ^) 
Evenals  wij  de  wereld  kennen  in  onze  voorstellingen 
en  begrippen,  evenzoo  kennen  w\j  God  in  zijne  open- 
baring en  in  ons  geloof.  In  ons  bewustzijnsleven  wordt 
de  band  tusschen  het  subject  en  het  object  onzer 
kennis  gelegd.  De  zorg,  in  de  chr.  kerk  gewijd  aan  de 


1)  NenkantiAiiiimaf.  Einleitang  bl.  S8  t. 

S)  J.  Wol^er,  De  wetenichftp  tu  den  logot,  bl.  19.  „De  logoe  alf  bet  woord  it  de  oiting 
TM  den  logoi  alf  bet  lelfbewntt,  redeljjk  denkead  wescD.  In  dien  tin  it  de  logot  bet  objeet 
TM  de  pbüologie  " 
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dogmatische  formuleering  van  de  waarheid  der  religie, 
berust  op  de  overtuiging  aangaande  dezen  samenhang. 
Daarom  heeft  de  nieuw-kantiaansche  opvatting  eene  ont- 
bindende werking  op  de  theologie,  juist  door  haren 
eisch  van  finale  beperking.  Zij  beroept  zich  op  Luther 
voor  de  kennis  van  God,  op  Kant  voor  de  wijsbegeerte, 
en  op  Schleiermacher  voor  de  geloofsleer;  en  zij  voelt 
zich  hiermee  onverwinnelijk.  Zij  wekt  twijfel  aan  elke 
uitspraak,  die  buiten  de  grenzen  van  het  individueele 
bewustzijn  der  geloovigen  gaat;  zij  schuift  alles  terug, 
wat  niet  ligt  binnen  den  kleinen  cirkel  der  persoonlijke 
indrukken  en  gewaarwordingen.  Zij  beschouwt  het  andere 
als  bijkomstig,  als  iets  dat  voor  ons  feitelijk  geen  ver- 
band heeft  met  het  wezen  der  zaak,  als  oorzaak  van 
oneenigheid.  Zij  onderscheidt  tusschen  het  leven  en  de 
leer,  tusschen  het  beginsel  en  de  meeningen,  tusschen 
de  waarheid  en  hare  formuleering,  om  telkens  het 
eerste  voorop  te  schuiven  en  het  tweede  terug  te  dringen. 
Tegenover  het  positieve  dogmatisme  der  kerkelijke 
theologie  plaatst  zij  een  negatief  dogmatisme,  dat  zelf 
zonder  eenige  theorie  bestaat,  en  elke  andere  theorie 
ondermijnt.  Daarom  verklaarde  zij  eerst  de  wijsbegeerte, 
en  daarna  de  theologie  als  wetenschap  onmogelijk. 

Evenals  de  oude  en  de  middeneeuwsche  kerk  tegen 
de  nieuw-platonische  en  de  nominalistische  philosophie, 
zoo  moet  de  chr.  kerk  van  onzen  tijd  zich  keeren  tegen 
den  invloed  der  nieuw-kantiaansche  wijsbegeerte  op  de 
theologie.  De  nieuw-platonische  wijsbegeerte  knoopte 
vast  aan  de  onbetrouwbaarheid  der  zinlijke  en  der 
geschiedkundige  kennis;  en  zij  zocht  hetgeen  in  de 
wereld-rondom-ons  niet  was;  dan  in  de  Godheid  d.  i.  in 
den  mensch  zelven.  De  ervaring  leert  evenwel,  dat  het 
eenzijdige  spiritualisme  zijn  complement  zoekt  in  eene 
positivistische  levens-  en  kennisleer.  De  nominalistische 
philosophie  was  eene  reactie  tegen  het  eenzijdig  objec- 
tivisme  van  het  realisme;  maar  het  is  gebleken  dat  zy 
evenmin  het  objectieve  karakter  als  de  relatie  van  het 
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subject  met  het  object  der  waarheid  wist  te  doen  gelden, 
en  dat  zij  de  waarheid  der  religie  beperkte  binnen  de 
grenzen  der  menschelijke  gewaarwordingen  en  opvattin- 
gen. Nu  kan  men  toegeven,  dat  ook  de  nieuw-kantiaansche 
wgsbegeerte  eene  wettige  reactie  tegen  een  ongeoorloofd 
dogmatisme  is;  maar  het  genoemde  standpunt  bedoelt 
niet  slechts  eene  reactie  te  wezen,  maar  maakt  aanspraak 
op  erkenning  als  normale  regel.  Deze  opvatting  treedt 
polemisch  op  tegen  al  wat  zich  naar  hare  beperkende 
voorschriften  niet  voegt  Zij  prijst  het  idealistisch  dualisme 
van  Kant  als  het  onfeilbare  middel,  om  voor  alle  inge- 
wikkelde problemen  der  theologie  te  vinden  eene  afdoende 
oplossing.  En  hierin  was  weer  iets,  dat  overeenkwam 
met  den  aard  van  het  gemeene  menschelijk  verstand. 
In  de  tweede  helft  der  19e  eeuw,  die  van  de  positivistische 
denkwijze  doortrokken  was,  moest  deze  opvatting  wel 
aanbevolen  worden  voor  de  theologie.  Het  wachtwoord 
werd  uitgegeven,  dat  de  vrede  tusschen  de  kerk  en  de 
moderne  samenleving,  tusschen  de  theologie  en  de  andere 
wetenschappen  voortaan  verzekerd  zou  wezen,  indien 
de  religie  voor  goed  werd  afgescheiden  van  alle  andere 
menschelijke  kennis  en  levensuiting.  Aan  de  chr.  religie 
en  aan  de  h.  Schrift  zou  eene  geheel  nieuwe  waardeering 
toekomen,  zoodra  zij  niet  langer  geïsoleerd  werden  vèn, 
maar  op  éene  lijn  geplaatst  werden  met  de  andere 
godsdiensten  en  boeken  in  de  wereld.  Men  paste  eene 
zuiver  letterkundige  en  historische  behandeling  toe  op 
het  O.  en  N.  T.,  en  meende  zelfs  dat  langs  dezen  weg 
het  ontkerstende  volk  zou  teruggebracht  worden  tot 
den  bijbel.  Deeenbeweerde,  dat  het  geloof  onafhankelijk 
is  van  alle  resultaten  van  het  historisch  onderzoek ;  dat 
zelfs  het  geloof  in  Jezus  niet  behoeft  prijsgegeven  te 
worden,  indien  zijn  historisch  bestaan  eene  illusie  blijkt 
te  wezen.  De  ander  leerde,  dat  de  religie  niets  uitstaande 
heeft  met  de  wijze  waarop  de  vraagstukken  van  onzen 
tijd  worden  behandeld  en  beantwoord;  niets  bijv.  met 
de  vraag  naar  de  schepping  der  wereld,  naar  de  afstamming 
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der  menschen,  naar  het  psychisch  leven  in  den  mensch, 
naar  de  toekomst  van  het  bestaande,  enz.  Op  deze  wgze 
werd  ook  in  de  theologie  gewekt  een  zekere  afkeer 
van  universeele  wereldbeschouwing,  van  overtuigingen 
die  de  praetensie  van  private  meeningen  overschrijden. 
Maar  de  chr.  kerk  kan  uit  haar  eigen  geschiedenis 
sedert  de  18e  eeuw  verstaan  de  strekking  en  de  gevolgen 
van  deze  ontwikkeling  der  19-eeuwsche  theologie.  Radicale 
uitspraken,  die  tot  finale  boedelscheiding  manen,  of  de 
verschillende  elementen  der  menschelijke  existentie  op 
voet  van  scheiding  naast  elka&r  plaatsen,  dwingen  de 
chr.  kerk  slechts  om  den  weg  naar  haar  alles-omvattend 
ideaal  weer  op  te  zoeken.  Op  deze  wijze  is  een  streven 
waar  te  nemen,  om  de  ontwikkeling  van  de  2e  helft 
der  19e  eeuw  te  overwinnen  voor  wijsbegeerte  en 
theologie.  Ook  de  wijsbegeerte  der  theologie  wordt 
bepaald  door  de  keuze,  welke  men  doet  in  dezen.  Maar 
de  chr.  kerk  kan  niet  toegeven,  dat  aan  de  religie  d.  i. 
aan  de  kennis  en  den  dienst  van  God,  ontzegd  worde 
haar  verband  met  alle  menschelgke  levensterrein.  Zg 
moet  opkomen  tegen  de  beperking,  tegen  de  buiten- 
gebruik-stelling van  het  grootste  deel  van  haar  kennis. 
Zy  kan  evenmin  voor  de  theologie  als  voor  de  wijs- 
begeerte, evenmin  voor  de  theorie  als  voor  de  praktijk 
zich  tevreden  stellen  met  het  standpunt  van  het  auto- 
nomisme  en  solipsisme.  Zij  kan  niet  toelaten,  dat  de 
kennis  der  religie  en  der  theologie  beperkt  worde  binnen 
de  grenzen  van  het  individueele  bewustzijnsleven,  van 
de  persoonlijke  ervaring,  van  de  subjectieve  reflex  der 
geestelijke  werkelijkheid.  Zij  moet  in  dit  alles  zien  een 
gevaar,  dat  het  objectieve,  transscendente  en  absolute 
karakter  van  de  waarheid  der  religie  bloot  subjectief, 
immanent  en  relatief  zal  worden  genomen.  Evenals  zij  de 
philosophie  niet  kan  laten  reduceeren  tot  eene  philosophie 
der  voorstellingen,  evenmin  kan  zij  de  theologie  laten 
terugbrengen  tot  eene  beschrijving  van  den  inhoud  van 
het  religieuse  bewustzijn;  in  dezen  zin  moet  zij  zich 
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onbevredigd  verklaren  zoowel  met  eene  voorstellings- 
philosophie  als  met  eene  bewustzynstheologie.  Zij  kan  de 
wereld  niet  overlaten  aan  haarzelve,  niet  prijsgeven; 
want  zij  zou  hiermede  verloochenen  het  eerste  artikel 
van  haar  geloof,  waarop  berust  alwat  zij  van  de  wereld 
verstaat  en  verwacht,  nl.  dat  deze  wereld  is  eene 
schepping  van  God.  Zij  mag  niet  erkennen,  dat  de 
wereld  der  religie  onafliankelijk  en  gescheiden  is  van 
alle  andere  werelden  waarin  wij  leven.  Zg  kan  niet 
toestemmen  dat  hare  groote  problemen  voor  oplossing 
gereed  liggen,  zoodra  zij  slechts  als  natuurwetenschap- 
pelijke, historische  of  wijsgeerige  vraagstukken  behan- 
deld worden.  En  zij  kan  derhalve  ook  bet  dualisme 
niet  aanvaarden  als  de  finale  conditie  ter  oplossing 
van  alle  problemen  der  religie.  Dit  is  het,  waarom  wy 
in  onzen  tijd  moeten  aanhouden  op  chr.  wetenschap 
of  wijsbegeerte.  Er  2al  verschil  van  meening  zijn  over 
de  wijze,  waarop  het  ideaal  moet  worden  gezocht ;  over 
de  beteekenis,  die  aan  het  z.g.  ideaUsme  moet  toege- 
kend worden  in  de  wijsbegeerte.  Evenals  hi  de  midden- 
eeuwen, zal  hier  evenwel  nuance,  geen  tegenstelling 
wezen  omtrent  den  weg  en  de  methode. 

Resultaat  dezer  inleidende  bespreking  is,  dat  de  theologie 
hare  onafhankelijkheid  moet  bewaren,  zoowel  tegenover 
de  natuurwetenschap  en  het  z.  g.  historicisme,  als 
tegenover  de  wijsbegeerte  van  den  nieuwen  t\jd.  Dit 
heeft  zijne  oorzaak  in  het  wezen  der  kerk  en  in  de 
kennis  des  geloofs,  welke  beide  van  geestelijk  karakter 
zijn.  Verliest  de  theologie  hare  onafhankelijkheid,  dan 
plaatst  zij  zich  buiten  het  levende  organisme  der  kerk. 
Wel  mag  zij  bij  de  wijsbegeerte  zich  aansluiten,  of 
winst  doen  met  hare  leeringen,  om  met  hare  hulp  voor 
de  kerk  eene  plaats  te  winnen  in  de  intellectueele 
wereld;  maar  zij  mag  zich  niet  onvoorwaardelijk  prijs- 
geven aan  de  eene  of  andere  wijsgeerige  beweging.  Zoowel 
de  hegeliaans(^he  wijsbegeerte  in  de  eerste  helft,  als  de 
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nieuw-kantiaansche  philosophie  in  de  tweede  helft  der 
19e  eeuw,  heeft  de  theologie  en  de  kerk  van  elkander 
vervreemd.  Het  absolute  bezit  en  dus  ook  de  eenheid 
der  Christgeloovigen  ligt  niet  in  de  wijsbegeerte,  en 
ook  zelfs  niet  in  de  theologie,  maar  in  den  geestelijken, 
ontijdelijken  rijkdom  der  religie.  De  gemeenschappelijke 
belijdenis  der  chr.  kerk  wordt  nimmer  te  boek  gesteld, 
en  is  gelegen  in  de  opperste  beginselen  der  religie. 
De  wijsbegeerte  en  de  theologie  zijn  voor  de  kerk 
zooveel  als  het  verstandelijke  en  veranderlijke;  maar 
onmisbaar,  en  altijd  op  weg  naar  het  volkomene. 

Evenzoo  moet  de  wijsbegeerte  hare  zelfstandigheid 
bewaren  tegenover  de  theologie.  Reeds  Albertus  Magnus 
en  Thomas  Aquinas  hebben  doen  verstaan,  dat  de  wijs- 
begeerte gericht  is  op  de  natuurlijke,  en  de  theologie 
op  de  bovennatuurlijke  waarheden;  dat  de  theologie 
daarom  superieur  is,  en  dat  zij  niet  door  de  wijsbe- 
geerte in  onderzoek  kan  genomen  worden.  Zij  hebben, 
evenals  later  Kant  gedaan  heeft,  door  hunne  scheiding 
van  de  zinlijke  en  de  intellectueele  kennis  voorbereid 
de  differentiatie,  die  in  de  19e  eeuw  op  verschillende 
wijze  is  uitgesproken.  Want  de  wijsbegeerte,  de  theo- 
logie en  de  natuurwetenschap  zijn  thans,  eerst  na  een' 
arbeid  van  eeuwen,  zelfstandig  geworden  elk  op  haar 
eigen  terrein.  Een  beoefenaar  van  de  theologie  is  niet 
meer  als  zoodanig  de  wetenschappelijke  man,  de  ver- 
tegenwoordiger en  drager  van  de  cultuur  in  onze  dagen. 
Niemand  onzer  acht  zich  gebonden  door  het  voorschrift 
van  Aristoteles,  om  langs  den  weg  der  zinnenkennis 
een  onderzoek  in  te  stellen  naar  de  laatste  gronden  en 
doeleinden  van  alle  zijn,  d.  i.  naar  den  oorsprong  en 
de  toekomst  der  wereld.  Tot  de  wijsbegeerte  worden 
de  mathematische  en  de  natuur-wetenschappen  door  ons 
niet  meer  gerekend.  Eene  wetenschap  die  den  kosmos 
omvatten  wil,  om  over  oorsprong,  zin  en  doel  van  al 
het  bestaande  te  spreken,  is  naar  de  nieuwere  wijsbegeerte 
zooveel  als  metaphysica;  voorzoover  metaphysisch,  volgens 
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bepaling  van  Kant,  is  elke  kennis  die  buiten  de  grenzen 
der  zinnenkennis  ligt. 

Deze  differentiatie  van  de  verschillende  terreinen  der 
menschelijke  existentie  en  kennis  blijkt  te  wezen  eene 
wet  der  geschiedenis,  en  moet  in  haar  beteekenis  door 
ons  verstaan  worden.  Naar  den  eisch  van  den  modernen 
tijd  moet  de  wijsbegeerte,  der  theologie  erkennen  de 
wederkeerige  onafhankelijkheid  van  theologie  en  wijs- 
begeerte; alleen  op  deze  voorwaarde  zal  zij  de  eigen- 
aardigheid der  chr.  kerk  onaangetast  laten.  In  het 
Protestantisme  vindt  de  chr.  religie  hare  levende  expressie 
in  de  openbare  prediking  van  het  woord  Gods.  Deze  is 
de  centrale  macht,  waardoor  de  kerk  der  geloovigen 
dagelijks  in  het  leven  geroepen,  onderhouden  en  bijeen- 
gehouden wordt  Op  de  kerk,  hare  kennis  en  haar  bestand, 
moet  al  onze  aandacht  en  arbeid  zich  richten.  Eene 
theologie,  die  hare  beoefenaren  niet  toerust  en  bekwaamt 
voor  den  dienst  der  kerk,  is  hiermede  geoordeeld  als 
onvruchtbaar  en  onbruikbaar.  Nu  bestaat  deze  kerk  niet 
gescheiden  v^,  maar  wel  zelfstandig  in  de  wereld. 
In  de  theologie  en  in  de  prediking  mag  daarom  de 
natuurwetenschap,  de  staathuishoudkunde  of  een  ander 
terrein  van  wereldlijke  kennis  nimmer  zelfstandig  en 
rechtstreeks  aan  het  woord  komen.  De  wijsbegeerte 
moet  hare  overwegingen  en  theoriën  ten  gebruike  afstaan ; 
maar  zij  mag  nimmer  afbreuk  doen  aan  de  zelfstandig- 
heid van  de  kerk  en  hare  theologie.  De  theologie  en  de 
prediking  berusten  niet  op  de  autoriteit  van  wetenschap 
of  wgsbegeerte,  maar  alleen  op  het  gezag  van  het  woord 
Gods.  Wie  voor  eene  wgsbegeerte  der  theologie  pleit, 
mag  daarom  niet  bedoelen,  eene  theologische  wijsbegeerte 
of  eene  wgsgeerige  theologie  aan  te  bevelen.  De  wijs- 
begeerte mag  nimmer  tekort  doen  aan  de  zelfstandigheid 
der  kerk  en  theologie.  De  arbeid  der  theologie  moet 
zelfs  voorafgaan  aan  de  wijsgeerige  oriênteering,  opdat 
het  vereischte  advies  der  wijsbegeerte  nauwkeurig  worde 
gevraagd  en  gewonnen.  Met  de  aanbeveling  van  de  eene 


Digitized  by  VjOOQIC 


426 

of  andere  wijsgeerige  theorie  is  nog  weinig  verkregen ; 
want  de  theologie  wordt  er  alleen  door  gebaat,  wanneer 
aangewezen  wordt,  dat  zij  in  wettig  verband  met  deze 
wijsgeerige  theorie  kan  worden  geplaatst  Eerst  van 
hieruit  kunnen  wij  komen  tot  eene  vruchtbare  critiek, 
bijv.  van  de  hegeliaansche  en  de  nieuw-kantiaansche 
wijsbegeerte. 

De  wijsbegeerte  moet  in  onzen  tijd  genomen  worden 
in  tweeërlei  zin.  De  eene  kan  men  wel  de  anthropologische, 
subjectieve;  de  andere  kan  men  de  objectieve,  kosmische 
opvatting  noemen.  Voor  de  eene  past  de  methode  der 
moderne;  voor  de  andere  voegt  de  methode  der  midden- 
eeuwsche  wetenschap.  De  eerste  beweegt  zich  op  het 
terrein  van  het  bewustzijnsleven ;  de  tweede  op  dat  der 
universeele  speculatie,  ten  einde  de  menschelijke  existentie 
in  éen  geheel  van  kennis  te  omspannen.  Zoowel  de  eene 
als  de  andere  is  door  de  leidende  geesten  van  onzen 
tijd  erkend  in  hare  eigene  waarde  i).  Derhalve  moet 
ook  de  wijsbegeeile  der  theologie  genomen  worden  in 
een'  engeren  en  in  een*  ruimeren  zin,  en  zoowel  de 
nieuwere  als  de  oudere  wijsbegeerte  tot  haar  recht  doen 
komen.  Beide  opvattingen  vragen  nieuwe  aandacht  in 
onzen  tijd.  Wij  hebben  er  meê  te  rekenen,  dat  Christus 
en  de  palingaenesie,  de  h.  Schrift  en  de  kerk,  de  geschie- 
denis en  de  gemeenschap  niet  alleen  eene  individueele, 
maar  ook  eene  universeele  beteekenis  hebben. 

Maar  op  de  vraag,  welke  opvatting  moet  voorafgaan 
in  de  bespreking,  moet  hier  de  keuze  vallen  op  de 
wijsbegeerte  in  engeren  zin.  Gaan  détail-vragen  niet 
vooraf,  dan  is  onzekerheid  in  de  universeele  problemen 
niet   te  vermijden.   De  moderne  tijd   heeft  juist  door 

1)  Wondt,  Einleitung  in  die  Phil<Mophie  1901  bL  16  Ug  der  Werth  der  PhiloMphie  fiir 
dat  Atterthna  darln,  du  tie  den  OeenmniUnhAlt  der  theoretiechen,  dem  refnen  ErkenniniM- 
bed&rftiiit  dienenden  Witienfchafl  in  tich  tchloes,  ao  kann  man  aagen,  daaa  umgekerth  ihr 
Werth  for  unaere  Zeit  rielmehr  darin  beateht,  daaa  aich  allmahlieh  die  aanuntUcben 
Etnaelwiaaenachaften  ton  ihr  geloat  und  reraelbatindi|ct  haben,  nnd  daaa  dadnrch  die  Forderang 
•ach  einer  Mllfiewuimtn  Wiaaenachafl  entataaden  iat,  welche  aich  mit  deqjenigen  Anfjpibai 
beaehafUgen  aoU,  die  eben  wegen  ihrer  AUgeueinheit  in  keinem  Jener  Sondergebiete  Flata 
Anden  können. 


Digitized  by  VjOOQIC 


427 

deze  methode,  om  het  concreete  en  afzonderlijke  te  doen 
vooropgaan,  de  theoretische  scepsis,  waardoor  de  antieke 
wetenschap  ondermijnd  werd,  nagenoeg  geheel  over- 
wonnen. Slaagt  de  wijsbegeerte  der  theologie  er  in, 
om  de  richting  aan  te  wijzen,  waarin  de  vereeniging  van 
beider  voordeden  moet  gezocht  worden,  dan  kan  zij 
het  conflict  helpen  oplossen,  dat  met  den  nieuweren 
tijd  is  geboren  voor  kerk  en  theologie.  Zij  zal  meteen 
voldoen  aan  eene  behoefte  van  den  menschelijken  geest, 
die  door  de  universeele  speculatie  zoo  rijkelijk  bevredigd 
werd  in  vroegere  eeuwen.  Want  in  onzen  tijd  is  weer 
opgeleefd  de  vraag  naar  den  algemeenen  zin  van  hetgeen 
door  de  2e  helft  der  19e  eeuw  alleen  in  zijne  bijzondere 
beteekenis  werd  genomen.  Wordt  deze  behoefte  aan 
generale  conceptie  niet  bevredigd  door  den  modernen 
tijd,  dan  zal  hij  niet  in  staat  wezen,  om  blijvende  leiding 
te  geven  aan  de  intellectueele  beweging  der  geesten. 
In  dezen  zin  moet  er  wezen  eene  algemeene  wetenschap, 
die  valt  buiten  den  kring  der  bijzondere  wetenschappen, 
ter  behandeling  van  de  algemeene  problemen,  die  niet 
langs  den  weg  van  détail-onderzoek  en  inductie  kunnen 
behandeld  worden.  De  menschelijke  geest  kan  van  wege 
zijnen  architectonischen  aanleg  niet  rusten,  eer  hij  de 
eenheid  en  den  samenhang  der  kennis  van  al  het 
bestaande  gevonden  heeft;  hij  zoekt  dus  altijd  weer 
zulk  eene  algemeene  wetenschap,  die  van  de  bijzondere 
wetenschappen  onderscheiden  is,  en  de  kennis  der 
universeele  problemen  vereenigt  tot  éen  organisch  geheel. 
Op  deze  wijze  kan  men  ook  in  den  nieuweren  tijd 
spreken  van  christelijke  wetenschap.  Wetenschap  is  toch 
niet  alleen  het  waarnemen  en  het  in  verband  plaatsen 
van  het  zinlij  k  gegevene;  maar  zij  moet  ook  rekening 
houden  met  den  metaphysischen  en  causalen  samenhang 
van  de  wereld  der  verschijnselen.  Behoefte  aan  chr. 
wetenschap  kan  dus  niet  opkomen,  zoolang  men  met 
de  kennis  van  de  phaenomena  en  de  historische  feiten 
zich    tevreden    stelt;    eer    is    op  dit  standpunt  eene 

Digitized  by  VjOOQIC 


428 

bestrijding  te  wachten.  Maar  zoodra  het  metaphysisch 
karakter  der  menschelijke  kennis  wordt  erkend,  en  het 
systematisch  verband  van  het  geheel  der  dingen  wordt 
beseft,  zijn  in  de  chr.  kerk  weer  de  voorwaarden  aan- 
wezig voor  eene  chr.  wijsbegeerte  of  wetenschap.  Men 
denkt  hierbij  niet  aan  wetenschap  in  den  engeren,  maar 
in  den  ruimeren  zin ;  niet  zoozeer  aan  vak-wetenschap, 
als  aan  den  cyclus  van  het  menschelijke  weten.  Daarom 
gewaagt  men  niet  van  chr.  détail-wetenschap;  niet  van 
chr.  geschiedenis,  van  chr.  scheikunde ;  maar  men  ver- 
bindt het  epitheton  „christelijk"  met  wetenschap  in 
algemeenen  zin.  Evenals  er  eene  eenheid  der  tegen- 
deelen  is,  wanneer  wij  spreken  van  wijsbegeerte  der  theo- 
logie. Ook  hier  laten  de  ongelijksoortige  bestanddeelen 
zich  dan  niet  herleiden  tot  eene  éénheid.  De  wijsbegeerte 
komt  boven  de  sfeer  der  wereldkennis  niet  uit,  en  de 
theologie  staat  met  de  wereldkennis  nimmer  op  éene  lijn. 

A.  S.  E.  Talma. 
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In  welk  jaar  en  op  welken  dag  en  datum 
is  Christus  gestorven? 


Bovenstaande  vraag  is  een  zeer  belangrijke  vraag,  een 
vraag  door  welker  beantwoording,  indien  de  beant- 
woording volkomen  juist  is,  vele  bezwaren,  die  men 
tegen  de  lijdensgeschiedenis  inbrengt,  kunnen  worden 
opgelost. 

Maar  hoe  kunnen  we  te  weten  komen  in  welk  jaar 
Christus  gestorven  is? 

't  Is  onbetwistbaar,  dat  't  sterQaar  van  Christus  ligt 
tusschen  de  jaren  28  en  33.  Ongeveer  18  jaren  geleden 
meende  Prof.  Sattler  te  München,  dat  Christus  in  het 
jaar  28  gestorven  is. 

Met  den  astronoom  en  chronoloog  Ideler  zijn  vele 
chronologen  van  onzen  tijd  de  meening  toegedaan,  dat 
Christus  in  het  jaar  29  gestorven  is.  Anderen  weder 
stellen,  in  overeenstemming  met  onze  jaartelling,  zijn 
dood  in  het  jaar  33.  Eén  van  die  drie  jaren  moet  het 
sterQaar  van  Christus  geweest  zijn,  want  de  andere 
daar  tusschen  liggende  jaren  kunnen,  om  verschillende 
redenen,  niet  in  aanmerking  komen. 

Maar  wie  zal  ons  zeggen,  welk  van  die  drie  jaren 
het  sterfjaar  van  Christus  geweest  is?  Dat  kan  ons 
niemand  anders  zeggen  dan  de  maan.  De  maan  heeft 
haar  geregelden  loop,  en  haar  schijngestalten  doen  zich 
eeuw  in  eeuw  uit  geregeld  voor.  Vandaar  dat  men  van 
ieder  jaar  nauwkeurig  berekenen  kan,  wanneer  het 
lente-vollemaan  geweest  is  of  nog  zijn  zal.  Op  deze 
waarheid  nu  is  mijne  berekening  gegrond;  daardoor  is 

2V0l.  Siu4lH  1906.  ^7 
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het  mogelijk   nauwkeurig  te  berekenen,  wanneer  het 
Joodsche  paaschfeest  gevierd  is  in  de  jaren  28, 29  en  33. 

Zooals  men  weet  werd  het  Joodsche  paaschfeest  gevierd 
tijdens  lente-vollemaan.  Zoodra  het  lente-vollemaan  was, 
in  den  avond  van  i4  Nisan^  wanneer  de  zon  was  onder- 
gegaan, en  dusj  naar  Joodsch  spraakgebruik,  15  Nisan 
begon^  moest  het  paaschlam^  dat  op  den  namiddag  van 
14  Nisan  geslacht  was,  gegeten  worden. 

De  vraag  is  nu:  op  welken  dxig  en  datum  was  het 
in  de  jaren  28,  29  en  33  lente^vollemaan?  Om  op  die 
vraag  het  eenig  juiste  antwoord  te  kunnen  geven, 
berekene  men  nauwkeurig  het  Guldengetal,  deEpacia, 
de  Zonnecirkel  en  de  Zondagsletter  van  die  jaren.  Heeft 
men  dat  gedaan,  dan  kan  men  daaruit  gemakkelijk 
dag  en  datum  voor  ieder  jaar  berekenen.  Zoo  heb  ik 
uitgerekend,  dat  van  het  jaar  28  het  Ouldengetal  10, 
Epacta  9,  Zonnecirkel  9  en  Zondagsletter  C  is,  waaruit 
dan  volgt,  dat  het  op  Zondagavond  den  4en  April  van 
't  jaar  28  lente-vollemaan  was. 

Van  het  jaar  29  is  't  Guldengetal  11,  Epacta  20, 
Zonnecirkel  10  en  Zondagsletter  B,  waaruit  volgt,  dat 
het  op  Donderdagavond  den  2ien  Maart  van  't  jaar  29 
lente-voUemaan  was. 

Van  het  jaar  33  is  't  Guldengetal  15,  Epacta  4, 
Zonnecirkel  14  en  Zondagsletter  D,  waaruit  volgt,  dat 
het  op  Donderdagavond  den  9en  April  van  't  jaar  33 
lente-voUemaan  was. 

Wanneer  het  ons  nu  uit  de  Evangelieberichten  blijkt, 
dat  Christus  op  een  Vrijdag  gestorven  is,  dan  kan  het 
jaar  28  niet  in  aanmerking  komen,  en  biy  ven  dus  over 
de  jaren  29  en  33.  In  beide  jaren  toch  viel  14  Nisan 
op  een  Donderdag.  Op  chronologische  gronden  meen 
ik  aan  het  jaar  29  de  voorkeur  te  moeten  geven.  In 
dat  jaar  was  het  ook  een  vroege  paschenj  in  het  jaar 
33  werd  het  paaschfeest  ruim  14  dagen  later  gevierd 
en  daar  we  lezen  (Joh.  18 :  18),  dat  het  koud  was  in 
den   nacht,   waarin   Christus  was  gevangen  genomen, 
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meen  ik,  ook  daarom,  't  jaar  29  te  moeten  kiezen  boven 
H  jaar  33,  omdat  het  paaschfeest  toen  eerst  in  de  2e 
week  van  April  gevierd  werd  en  de  nachten  in  Palestina 
dan  niet  zoo  koud  meer  zijn. 

Volgens  mijne  nauwkeurige  berekening  houd  ik  't  dus 
voor  ontwijfelbaar  zeker,  dat  de  Joden  op  Donderdag-- 
avond  den  24^  Maart  van  het  jaar  29  het  paaschlam 
hebben  gegeten,  en  dat  Chriatiis  dus  op  Vrijdag  den 
25^  Maart  van  het  jaar  39  gestorven  ts. 

Maar  wat  volgt  daar  nu  uit? 

Daaruit  volgt  o.  a.:  dat  velen  Joh.  18:28  onjuist 
verklaren.  Beteekent  toch  te  dier  plaatse,  zooals  velen 
meenen,  de  uitdrukking:  „Aet  pascha  eten*^  het  eten 
van  het  paaschlam^  dan  zou  daaruit  volgen,  dat  de 
Joden  het  paaschlam  een  etmaal  te  laat  gegeten  hébben^ 
z^  zouden  dan  in  strijd  met  de  wet  hebben  gehandeld. 
De  Joden  waren  verplicht^  op  straffe  van  uitroeiing, 
(Num.  9 :  43),  aan  den  avond  van  14  Nisan^  wanneer 
de  zon  was  ondergegaan  en  dus  (naar  Joodsch  spraak- 
gebruik) 15  Nisan  begon^  het  paaschlam  te  eten.  Alléén 
aan  hen,  die  aan  den  avond  van  44  Nisan  onrein  waren^ 
of  in  het  buitenland  verkeerden,  was  voorgeschreven 
het  pascha  één  maand  later  te  vieren  (nl.  in  de  maand 
Ziv).  Maar  daar  de  Joden  (bedoeld  in  Joh.  48  :  28)  te 
kennen  geven  dat  zij  rein  zijn,  hebben  zij  natuurlijk 
allen,  aan  den  avond  van  44  Nisan,  het  paaschlam 
gegeten^  en  zijn  ze  op  Vrijdagmorgen  bevreesd  onrein 
te  worden  door  te  gaan  in  het  huis  van  een  heiden, 
zoodat  zij  dan  het  pascha  niet  zouden  mogen  eten^  dan 
bedoelen  zij  met  de  uitdrukking:  ,^het  pascha  eten**  het 
eten  op  den  namiddag  van  15  Nisan  der  dankoffers 
(Deutr.  46:2)  op  het  feest  der  ongezuurde  brooden 
(Levit  23 : 6).  Aan  dien  maaltijd  wilden  z^  toch  gaarne 
deelnemen,  en  dat  zouden  zij  niet  hebben  kunnen  doen, 
als  zij  onrein  geworden  waren  (Levit  7 :  24).  Zij  zouden 
dan  toch  tot  aan  den  avond  onrein  gebleven  zijn. 

De  uitdrukking  „'<  pascha  eten'*  wil  niet  alléén  zeggen 
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„'<  paaschlam  eten'\  maar,  (gelijk  Wieseler  terecht  heeft 
aangetoond)  die  uitdrukking  werd  gebruikt  voor  geheel 
den  tijd  waarop  het  paaschfeest  gevierd  werd,  men  at 
dagelijkSj  zeven  dagen  lang,  het  pascha. 

Ook  moeten  wij  het  er  voor  houden,  wat  velen  ont- 
kennen, dat  ook  Christus  aan  den  avond  van  14  Nisan^ 
nd  zonsondergang^  toen  (naar  Joodsch  spraakgebruik) 
i5  Nisan  begon^  met  zijne  discipelen  't  paaschlam  heeft 
gegeten^  want  zoo  niet,  dan  zou  Hij  een  overtreder 
geweest  zijn  van  de  goddelijke  wet,  die  voorschreef,  dat 
ieder  Israëliet  het  paaschlam  eten  moest.  En  er  bestaat 
geen  gegronde  reden,  om  er  aan  te  twijfelen,  dat  Hg, 
die  zoo  begeerd  had,  't  pascha  met  zijne  discipelen  te 
eten  (Luc.  22 :  14,  15),  het  niet  gegeten  zou  hebben, 
daar  toch  twee  van  zijne  discipelen  op  zijn  bevel,  het 
pascha  bereid  hadden,  gelijk  Lucas  ons  nadrukkelijk 
meedeelt. 

En  ofschoon  Johannes  in  zijn  Evangelie  niet  zegt, 
dat  Christus  in  den  nacht  vóór  zijn  sterven  met  zijne 
discipelen  het  Joodsche  paaschfeest  gevierd  heeft,  en 
ook  niet  spreekt  over  de  instelling  van  het  heilig 
avondmaal,  daaruit  volgt  nog  niet,  dat  Christus  met 
zijne  discipelen  het  paaschlam  niet  gegeten  zou  hebben 
aan  den  avond  van  14  Nisan.  Ook  volgt  daaruit  nog 
niet,  dat  de  schrijver  van  het  4e  Evangelie  niets  van 
dé  instelling  van  het  heilig  avondmaal  zou  geweten 
hebben,  't  Is  dwaas,  om  dit  te  onderstellen.  Immers 
de  historische  waarheid  van  't  verhaal  der  instelling 
van  het  heilig  avondmaal  is  ver  boven  alle  bedenking 
verheven.  „Denken  wij  bijvoorbeeld  aan  1  Cor.  11 :  23 
—25  waar  de  apostel  Paulus  over  deze  instelling  spreekt 
en  zegt:  dat  de  Heer,  in  den  nacht  in  welken  Hij  ver- 
raden werd  het  brood  (het  brood,  dat  van  den  paasch- 
maaltijd  was  overgebleven)  nam,  en  als  Hij  gedankt 
had,  het  brak,  en  zeide:  neemt,  eet,  dat  is  mgn 
lichaam  enz.  —  Het  is  dan  ook  zeer  waarschijnlijk, 
dat  Johannes  de  instelling  van  't  heilig  avondmaal  niet 
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heeft  meegedeeld,  omdat  die  instelling  genoegzaam 
onder  de  Christenen  bekend  was,  zoodat  hij  geen  reden 
had,  't  bericht  van  haar  ontstaan  in  zijn  Evangelie  op 
te  nemen. 

Maar  op  welk  tijdstip  van  den  paaschmaaltijd  zou 
Christus  dan  het  heilig  avondmaal  hebben  ingesteld? 
Hoogstwaarschijnlijk  heeft  Hij  dat  gedaan,  toen  Hij 
Judas,  dien  valschen  discipel  ontmaskerd  had,  en  deze 
daarop  was  heengegaan. 

Althans  uit  het  bericht  van  Mattheus  en  Markus 
zou  men  kunnen  opmaken,  dat  het  heilig  avondmaal 
na  het  het  vertrek  van  Judas  is  ingesteld.  En  spreekt 
Lucas  over  de  instelling  van  het  heilig  avondmaal,  alsof 
Judas  daarbij  zou  tegenwoordig  geweest  zijn,  (Luc.  22 :  21), 
zoo  meenen  wij  toch  aan  het  bericht  van  Mattheus  en 
Marcus  de  voorkeur  te  moeten  geven.  Mattheus  was 
een  oog-  en  oorgetuige.  Markus  had  het  van  een  oog- 
en  oorgetuige,  n.1.  van  Petrus  gehoord. 

Lucas  deelt  ons  meè,  wat  bij  bij  traditie  vernomen 
had.  Wat  hij  fragmentarisch  had  gehoord,  stelde  hy 
tot  een  samenhangend  verhaal  op,  zonder  altijd  nauw- 
keurig op  de  Chronologische  volgorde  der  gebeurtenissen 
te  letten.  Dit  blijkt  ons  o.  a. :  uit  Luc.  22  :  27,  wat  de 
Heer  toch  hoogstwaarschijnlijk  bij  den  aanvang  van 
den  maaltijd  gesproken  zal  hebben,  toen  Hij  de  voeten 
der  discipelen,  die  om  den  voorrang  twistten,  gewas- 
schen  had  (Joh.  13  :  4  seqq.)  De  voetwassching  ging 
toch  gewoonlijk  aan  een  maaltijd  vooraf. 

Wat  nu  den  maaltijd  (öftnpov)  Joh.  43  betreft,  die 
maaltijd  is  ongetwijfeld  de  paaschmcuiltad  geweest, 
waaraan  ook  Judas  deelnam. 

Daarvoor  pleit  toch  vooreerst:  „de  uitdrukking  invs. 
1.  „jEn  voor  het  feest  van  het  pcLscha^  " 

Die  uitdrukking  wil  eenvoudig  zeggen:  voor  dat  de 
Heer  met  zijne  discipelen,  het  pascha  begon  te  eten. 
Indien  Johannes  bedoeld  had  een  of  twee  dagen  te 
voren,  dan  zou  hij,  die  zich  altijd  zoo  nauwkeurig  uit- 
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drukte,  bijv.  geschreven  hebben :  „En  twee  dagen  voor 
't  feest  van  pascha  te  Bethanië^  ten  huize  van  Simon 
den  meiaatschen",  of  iets  dergelijks. 

Joh.  i3  :  i  wil  zeggen :  „daar  Jezus  wist,  dat  de  ure 
der  scheiding  al  meer  en  meer  naderde,  gaf  Hij,  voor 
*t  feest  van  het  pascha^  dat  is:  voor  dat  Hij  met  zgne 
discipelen  bet  pascha  begon  te  eten,  aan  zijne  discipelen 
een  bizonder  blijk,  dat  Hij  hen  hef  had,  en  bewees  Hij 
hun  zijne  liefde  dg  riXog,  d.  i.:  tot  den  hoogsten  graad. 

Immers,  hoewel  Hij  de  Heer  en  de  Meester  was, 
begon  Hij  de  voeten  der  discipelen  te  wasschen  (85), 
en  zich  daardoor  tot  het  werk  van  een  slaaf  te  ver- 
nederen, zijnen  discipelen  een  slavendienst  te  bewijzen. 
Voorwaar  een  treffend  blijk  van  *s  Heeren  groote  liefde. 
Maar  nog  treffender  openbaart  Hij  zijne  liefde,  waar 
Hij  aan  Judas,  die  Hem  verraden  zal,  een  bete  broods, 
die  Hij  in  den  schotel  heeft  ingedoopt,  toereikt.  Zulk 
een  daad  toch  werd  als  een  bewijs  van  de  innigste  liefde 
en  vriendschap  beschouwd.  Daarom  zegt  de  Heer  (Joh. 
13 :  26)  „deze  is  het,  wien  ik  de  bete,  als  ik  die  ingedoopt 
heb,  geven  zal",  met  andere  woorden:  hij  is  het,  wien 
ik  nu  mijne  bizondere,  innige  liefde  bewijzen  zal.  Waarlijk, 
wij  kunnen  eenigszins  gevoelen,  welk  een  diepen  indruk 
zulk  een  liefdebewijs  maakte  op  den  apostel  Johannes, 
zoodat  hij,  toen  hij  jaren  daarna  zijn  Evangelie  schreef, 
niet  kon  nalaten,  om  Joh.  13 : 1  te  zeggen,  dat  't  in  de 
ure  des  afscheids  duidelijk  bleek,  dat  Jezus  de  zijnen 
liefhad  dg  riXog,  tot  den  hoogsten  graad. 

Dat  die  maaltijd^  waarover  in  Joh.  13  gesproken 
wordt,  de  paaschmaaltijd  geweest  is,  aan  den  avond 
van  14  Nisan  (donderdagavond  den  2ifi^  Maart  van  het 
jaar  29),  daarvoor  pleit  in  de  tweede  plaats,  dat  in  Joh. 
13 :  21,  30  gesproken  wordt  over  Judas,  die  Jezus  verraden 
zal,  welk  feit  ons  ook  door  Mattheus  en  Markus  wordt 
medegedeeld,  als  hebbende  phiats  gehad  aan  den  avond 
van  i4  Nisan  (Zie  Matth.  26  :  21—25,  en  Markus 
14  :  18—21). 
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Daarvoor  pleit  ook  in  de  derde  plaats,  dat  in  Joh. 
13  :  38  door  den  Heer  gezegd  wordt,  dat  Petrus  hem 
driemaal  zou  verloochenen,  welk  feit  ook  door  Mattheus 
en  Markus  wordt  meegedeeld^  als  hebbende  plaats  gehad 
aan  den  avond  van  14  Nisan  (zie  Matth.  26  :  34  en 
Markus  44  :  30). 

En  lezen  we  Joh.  13  :  2  in  onze  Statenvertaling :  „ate 
het  avondmaal  gedaan  was'*  dan  is  die  vertaling  onjuist, 
en  moeten  we,  volgens  den  Codex  Alexandr.,  met 
Tischendorf  lezen :  idnvov  yipofiêpov  d.  i.:  toen  de  maaltijd 
begon'\ 

Dien  paaschmaaltijd  deed  de  Heer,  na  de  verwijdering 
van  Judas,  overgaan  in  een  maaltijd  tot  zijne  gedachtenis 
('t  H.  Avondnutal.).  Toen  dan  Judas  was  weggegaan, 
stelde  de  Heer  zijn  Avondmaal  in,  en  sprak  Hij  daarbij 
hetgeen  we  lezen  Joh.  13  :  31  tot  Joh.  14  :  31.  Daarop 
werd  de  lofzang  gezongen  (Matth.  26  :  30),  waarna  de 
Heer  van  't  Avondmaal  opstond,  en  met  zijn  discipelen 
de  stad  verliet  (Joh.  14  :  31).  En  toen  Hij  met  zijne 
discipelen  buiten  de  stad  in  de  stilte  gekomen  was,  bleef 
Hij  ergens  op  den  weg  eenigen  tijd  (wellicht  een  kwartier 
lang)  vertoeven  en  sprak  en  bad  Hij,  wat  w\j  lezen: 
Joh.  15  :  1  tot  Joh.  18  :  1. 

En  daarop  begaf  Hij  zich  met  zijno  discipelen  over 
de  beek  Kedron  (Joh.  18 : 1)  naar  den  hof  van  Gethsemané. 

Wat  de  onderstelling  van  sommige  discipelen  betreft, 
die  we  lezen  Joh.  13  :  29,  wij  houden  het  voor  uitge- 
maakt, dat  die  discipelen  niet  ondersteld  hebben,  wat 
vele  geleerden  meenen,  dat  Jezus  met  zijn  woord 
tot  Judas  bedoeld  heeft:  ^^Koop  wat  zij  noodig  hebben 
voor  het  paxischfeest^  aan  den  avond  van  14  Nisan.*' 
Immers  Jezus  zelf  had  er  voor  gezorgd  (Luc.  22 :  10 — 12), 
dat  het  Paaschfeest  door  hem  en  zyne  discipelen,  aan 
den  avond  Van  14  Nisan  kon  gevierd  worden,  en  toen 
Jezus  tot  Judas  zeide :  ^^wat  gij  doet^  doet  dat  haastelijV* 
zeide  Hij  dat  tot  hem  op  het  paaschfeest  aan  den  avond 
Van  14  Nisan.  De  onderstelling  van  die  discipelen  is 
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dan  ook  ongetwijfeld  geen  andere  geweest,  dan  dat 
Jezus  Judas  aanspoorde,  om,  als  hij  nog  geen  aankoopen 
gedaan  had  voor  de  dankoffers  (Exod.  23 :  15,  Deutr.  16 : 2), 
die  op  den  dag  der  ongezuurde  brooden  gebracht  moesten 
worden^  hij  dat  dan  haastig  doen  zou,  want  men  mocht 
op  dien  dag  niet  ledig  voor  Gods  aangezicht  verschijnen. 

En  zegt  men,  dat  Judas  op  den  dag  der  ongezuurde 
brooden  niet  zou  hebben  mogen  koopen,  dan  is  ons 
antwoord :  die  dag  was  geen  sabbatdag  in  dat  jaar. 

Judas  zou  op  dien  dag  evengoed  hebben  mogen  koopen, 
als  die  vrome  raadsheer,  die  lijnwaad  kocht  voor  Jezus* 
begrafenis.  Op  dien  dag  der  ongezuurde  brooden  mocht 
men  wel  geen  gewonen,  dagelijkschen  arbeid  verrichten, 
maar  het  was  op  dien  dag  niet  verboden  eenig  werk  te 
doeny  evenals  op  een  sabbat.  Wat  dan  ook  't  bezwaar 
van  sommige  geleerden  betreft,  dat  er  op  i5  Nisan  in 
het  geheel  niet  mocht  gewerkt  worden^  hun  zij  herinnerd, 
dat  Levit  23  :  7  voorschrijft,  dat  er  op  den  dag  der 
ongezuurde  brooden  geen  dienstwerk  verricht  mocht 
worden,  maar,  dat  niet  alle  werk  op  dien  dag  verboden 
werd,  evenals  op  een  sabbat.  Men  mocht  bijv.  op  dien 
dag  allerlei  spijs  bereiden,  wat  op  een  Sabbat  niet 
geoorloofd  was.  Door  dienstwerk  moet  men  dan  ook 
verstaan:  het  doen  van  gewonen^ dagelykschen  arbeid^ 
geen  beroepsbezigheden  mochten  er  verricht  worden. 
En,  daar  de  dag  der  ongezuurde  brooden^  de  dag  van 
Christus  sterven,  volgens  mijne  nauwkeurige  berekening, 
een  Vrijdag  was^  daarom  was  die  dag  ook  de  dag  der 
voorbereiding  tot  den  Sabbat^  waarop  eenige  noodzakelijke 
bezigheden  verricht  mochten  worden,  zooals  bijv.  het 
koopen  van  linnen  en  specerijen,  't  bereiden  van  zalven 
voor  Jezus'  begi^afenis. 

En  zegt  men  toch,  dat  Simon  van  Cyrene  van  den 
akker  of  uit  het  veld  kwam,  dan  bewijze  men,  als  men 
kan,  dat  hij  op  den  akker  of  in  't  veld  gewerkt  heeft. 
Neen,  Simon  van  Cyrene  heeft  niet,  zooals  sommigen 
meenen,  in  het  veld  gewerkt.  De  uitdrukking  Markus 
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15  :  21  is  een  uitdrukking,  die  tot  op  dezen  dag  in 
Palestina  gebezigd  wordt.  Men  spreekt  nog  van:  den 
nacht  doorbrengen  in  de  stad  èn  op  het  veld.  Simon 
van  Cyrene  kwam  uit  het  veld,  d.  i.  van  't  platte  land^ 
omdat  hij  in  de  stad  geen  logies  had  kunnen  krijgen, 
en  daarom  in  de  nabijheid  van  de  stad  in  het  veld 
overnacht  had. 

Wij  spraken  zoo  even  over  den  dag  der  voorbereiding 
tot  den  sabbat.  Ook  hierover  willen  we  nog  enkele 
woorden  zeggen.  In  den  tijd  der  apostelen  werden  door 
de  Joden  de  dagen  der  week  aangeduid  door  den  1«», 
2en^  3eii^  4eii  en  b^^  dag.  De  6«  en  de  7«  dag  hadden 
echter  bepaald  namen. 

De  7«  dag  der  week  (onze  Zaterdag)  werd  genoemd 
TÓ  aóc^^Top  =  de  rustdag.  De  6«  dag  der  week  (onze 
Vrijdag)  werd  genoemd  ^  naQaaHévij  =  de  voorbereidings- 
dag, of  eenvoudig  de  voorbereiding. 

Nergens  vinden  we  in  't  N.  T.  een  spoor,  dat  een 
andere  dag  der  week  naQaaxévij  genoemd  werd.  En 
daarom  lezen  wij  dan  ook:  MARKUS  15  :  42.  En  als 
het  avond  was  geworden,  dewijl  het  de  voorbereiding 
was,  welke  is  de  voorsabbat.  Markus  wil  zeggen:  „het 
was  Vrijdag  tegen  den  avond,  tusschen  3  en  6  uur. 
LUCAS  23  :  54.  En  het  was  de  dag  der  voorbereiding 
en  de  Sabbat  brak  aan  (dus  Vrijdag  vóór  zonsondergang.) 

MATTH.  27  :  62.  Des  anderen  daags  nw,  welke  is  nè 
de  voorbereiding.  (Dus  Vrijdagavond  na  zonsondergang, 
toen  de  Sabbat  begonnen  was).  JOH.  19  :  14,  en  het 
was  de  voorbereiding  van  het  pascha.  Johannes  bedoelt : 
het  was  de  Vrydag  van  paschen^  't  was  poascAt/r^'dagf, 
ook  wij  drukken  ons  op  dezelfde  wijze  uit;  immers  ook 
wij  spreken  byv.  van  paaschma^nda^g.  Johannes  drukt 
zich  hier  zoo  uit,  om  dezen  dag  der  voorbereiding  tot 
den  Sabbat  van  anderen  te  onderscheiden.  Het  was 
voorbereiding  of  Vrijdag  in  de  paaschweek.  JOH.  19 :  42. 
Aldaar  dan  leidden  zij  Jezus  om  de  voorbereiding  der 
Joden  vóór  den  Sabbat  overmits  "t  gr  af  nabij  was.  Daar 
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de  hof  van  Jozef  zoo  nabij  Golgotha  was^  behoefde  men 
de  begrafenis  niet  uit  te  stellen,  tot  na  den  Sabbat.  De 
dag  der  voorbereiding  (de  Vrijdag)  spoedde  ten  einde^ 
de  zon  was  aan  het  ondergaan,  en  de  Sabbat  zou  weldra 
aanbreken,  en  vóór  dat  de  Sabbat  aanbrak  moest  de 
begrafenis  plaats  hebben.  Maar  nu  eindig  ik.  Moge 
't  resultaat  van  mijn  onderzoek  naar  den  dag,  den  datum 
en  't  jaar  van  Christus  sterven  er  toe  bijdragen,  dat 
men,  de  voorstelling  van  Johannes  in  zijn  Evangelie, 
niet  lang  meer  in  onoplosbare  tegenspraak  met  die  der 
Synoptici  houdt.  Daarover  zou  ik  mij  hartelijk  verblijden. 
Bergharen.  D.  J.  VEEN. 
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AHEXEI,  Mark.  XIV  :  44. 


Een  oud  crux  interpretum  is  dit  woord.  Een  poging 
wil  ik  wagen,  om  het  als  crux  te  doen  verdwijnen. 
Niet  door  schrapping,  maar  door  verklaring. 

De  overzetting  van  iniin  in  Mark.  XIV  :  41  door  de 
Stvt.  en  door  de  Syn.  vt.  met  ^^het  is  genoeg''  danken 
wij  aan  Hieronymus*  autoriteit.  De  Vulgata  leest  hier 
jy8ufficif\  en  hun,  die  twijfelen  aan  de  juistheid  van 
het  wedergeven  van  Amx^i  met  ^^sufficif\  wordt  voor- 
gehouden, dat  dit  grieksche  woord  in  dezelfde  beteekenis, 
en  eveneens  onpersoonlijk,  voorkomt  op  twee  plaatsen, 
nl.  ééns  bij  Pseudo-Anacreon  (Carmen  XXVIII  vs.  33), 
en  ééns  bij  Cyrillus  (in  Haggai  II  :  9). 

Héél  wat  vlijt  hebben  de  graecisten  op  dit  woordeke 
aangewend.  Men  raadplege  slechts  de  commentaren. 

Baljon  zegt  in  zijn  uitgave  van  het  N.  T.  in  hetgrieksch : 

,,cc7tixir  ijX&éP  ri  coQa  absurda  lectio  est.    D  anéxn  ro  rtXog 

nai  ri  (oqa.  Michelsen  (Het  ev.  v.  Mk.  blz.  25—27)  conjecit 
amxH  TiXog  17  mqu.  Mihi  videtur  (Theol.  Stud.  1887 
blz.  195,  196)  amxH—iOQa  glossema  esse." 

Het  komt  mij  voor,  dat  mijn  hooggewaardeerde  vriend 
op  wat  al  te  gemakkelijke  wijze  gezocht  heeft,  zich  van 
de  moeielijkheid  af  te  maken.  Om  als  glosse  aanneembaar 
te  zijn,  moet,  dunkt  mij,  iets  als  glosse  zich  duidelijker 
aandienen. 

Wat  dan? 

Mihi  sane  constat,  dat  ook  hier  weder  Jafet  een  onder- 
komen moet  gaan  zoeken  in  Sem's  tenten.  Met  grieksch 
alléén  komt  men  in  onze  dagen  de  N.  T.  wereld  niet 
meer  door. 
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De  Pësjitth&  leest  als  vertaling  vani7r/x"*i*rnnni3D 
(mëtöth  hartS,)  =  ^^het  einde  is  gekomen*'.  Dit  nu 
is,  hoe  vreemd  het  ook  klinke  op  het  éérste  gehoor, 
niets  anders  dan  een  vrije,  doch  juiste  vertaling  van 
^nix^i.  Cod.  D  en  de  minusculi,  die  t6  riXog  invoegden, 
gaan  met  dezelfde  vrijheid  en  juistheid  te  werk,  maar 
drukken  zich  in  het  grieksch  platter  en  smakeloozer 
uit,  dan  de  Pésjitthi  in  het  syriesch  doet.  Letterlijk 
zeggen  zij:  ^^men  heefr  {sit\enmyeTbo)^jhet  einde  beef* 
(vgl.  ^^dds  seinige  hinweg  haben,''^AnixHv  komt  in  dezen 
zin  voor  Mt.  6  :  2,  5,  16,  waar  sprake  is  van  „z^n  loon 
al  weg*'  (^^binnen**^  „te  pakken**)  ^^hebben**).  D  en  de 
met  hem  overeenstemmende  minusculi  nemen  intixn 
onpersoonlijk  (^^men**).  Zij  laten  Jezus  hier  zeggen: 
^^Daar  hebben  wij  het  einde!  De  ure  is  gekomen** ^  wat 
de  Pësjitthl  wedergeeft  met  „fléi  einde  is  dddr.  De 
ure  is  gekomen.** 

Kennelijk  is  Mk.  14  :  41,  evengoed  als  Mt.  26  :  45, 
ontleend  aan  Mattheus'  arameesch  geschrift,  dat  Papias 
in  grieksche  vertaling,  als  de  Myia  HVQiam,  vóór  zich 
gehad  en  gecommentarieerd  heeft.  Wat  kan  d&arin  op 
deze  plaats  gestaan  hebben? 

Rekening  houdend  met  dS^^O  (mësjalam  =  mësjallam) 
in  de  PësjitthS.  Joh.  19  :  30,  zullen  wij  wel  niet  ver 
mistasten,  wanneer  wij  zeggen :  Mattheus  schreef  hier 

D^rO    (mësjölam  =  mësjöUam)  =  „Aef   is  geëindigd** 

{^^voUooid** ^  ^^volbrachf*).  En  dit  072*0  is  wat  plat  en 
tamelijk  ongelukkig  vertaald  met  ^nixêi,  inplaats  van 
met  het  deftiger  en  juister  rfriXéarai^  door  de  PësjitthS 

in  Joh.   19  :  30   met   het  partic.  pass.  Pa*51  van  0/2^ 
(sjëlam)  wedergegeven. 
Tamelijk  ongelukkig  vertaald.  NI.  met  den  zéér  al- 

gemeenen  handelsterm  inêxn.  Het  arameesche  ww.  D  78? 
toch  beteekent  in  Pa*5l  niet  alleen  ^.voltooien** ^  ^^afmaken**^ 
^^vergelden**^  ^^eindigen** ^  maar  ook  ^^afbetalen**^  ^^voldoen** 
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(=  een  einde  maken  aan  een  schuld).  De  Ithpa'al  (modus 
pass.  bij  Pa'êl)  en  het  partic.  pass.  Pa'ël  beteekenen: 
„ftetoaW  worden'*  (zie  voor  Ithp.  Jes.  3  :  40).  Een 
duitsch  Israëliet  hoorde  ik  eens  zeggen:  ,,Hab'  isch 
doch,  wie's  gehêrt,  gesetzt  mëschöllëm  uf  der  Rechenung  !'* 
(=  partic.  pass.  Pa*êl  mësjölam  =  mësjöllam = ^^voldaan"). 
Welnu!  arWx*' =  ^Mj  ^^^f^  ontvangen''  dekt  zich  vol- 
komen met  mësjölam  =  ^^het  is  voldaan".  De  qüitantie 
in  het  grieksch  hield,  naar  analogie  van  andere  docu- 
menten, voorzeker  in:  „N.N.  (crediteur)  verklaart, 
8r«  Anixéi  van  X.  Y.  (debiteur)  zooveel."  De  vertaler 
bedoelde  met  zijn  Anix^i  te  zeggen:  ^^het is afgeloopen'\ 
maar  in  ieder  geval  heeft  hij  zich  tamelqk  onbeholpen 
uitgedrukt.  Evenwel,  er  zijn  van  hem  nog  een  paar 
voorbeelden  van  onbeholpen  vertaling  aan  te  wijzen. 

Jezus  zegt  dus  inMattheus'^ö/ia;  ^fiet  is  afgedaan." 
En  hierbij  sluit  zich  uitnemend  aan  „ds  ure  is  gekomen." 
Hoe  diep  smartelijk  klinkt  die  sngdende  tegenstelling: 
^^Slaapt  nu  voort  en  rusti  Het  einde  is  dddr.  Deureis 
gekomen"! 

De  samensteller  van  ons  Mattheusevangelie,  die  uit 
de  grieksche  vertaling  van  Mattheus'  werk  zéér  veel 
overnam,  vond  ongetwijfeld  inix^i  hier  een  vrij  on- 
gepaste uitdrukking,  en  liet  het  dus  in  Mt.  26  :  45 
weg.  De  samensteller  van  ons  Markusevangelie  ging 
meer  machinaal  te  werk,  en  nam  het  ongelukkig  ver- 
taalde woord  over.  Hij  vatte  het  misschien  óók  op  in 
den  zin  van  ^^het  is  afgedaan".  Cod.  D  en  de  Pësjitth& 

verstonden  Anixii  =  dSutO  nog  wèl,  maar  vertaalden 
het  gelukkig  vry. 

Zooeven  sprak  ik  van  nog  een  paar  voorbeelden  van 
onbeholpen  vertaUng  uit  het  arameesch  in  het  grieksch 
van  denzelfden  overzetter.  Laat  ik  hier  één,  dat  nog 
al  sterk  sprekend  is,  noemen!  Er  is  óók  door  Meyer 
in  zijn  „Die  Muttersprache  Jesu"  op  gewezen. 

In  Mt.  7  :  6  heeft  hy  uit  Mattheus'  origineel  HVlp 
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overgezet  met  ri  &yiw,  en  zóó  een  abstractum  ingevoerd 
in  het  zéér  concrete  van  de  beeldspraak.  Hij  las  het, 
alsof  er  stond  ködsji  =  ^^het  heilige''  —  Mattheus  schreef 
natuurlijk  ongevocaliseerd — ,  terwijl  de  schrijver  kennelijk 
bedoelt,  dat  men  lezen  zal  këdasja = „den  neus-  ofoorring*\ 
hetzelfde  wat  Gen.  24  :  22  in  het  hebr.  noemt  een 
DD,  hetgeen  de  Targoem  wedergeeft  met  Nïi^lp,  en  de 

LXX  met  hfiria  (plur.).   Hij  had  düs  moeten  vertalen: 

yyMij  ScüTf  t6  Ivénw  roTg  nvalvy  fitjÖi  ^iXijTé  rovg  fuXQyaQiTag 
ïfATrQoa^év  rcöy  xoiQ(op"\  enz.  E^n  kostbare  groote  gouden 
ring  en  dure  parelen  zijn  goede  parallelen.  Maar  wétt  is 
^yhet  heilige'\  dat  men  kan  voorwerpen  aan  een  kwaad- 
aardigen  aan  vallenden  hond?  Leest  men  hier  rd  &yiop, 
dan  Ugt  de  toepassing  van  het  beeld  al  in  het  1«  sub- 
stantief van  het  1«  lid,  terwijl  het  2«  substantief  van  dat 
zelfde  1«  lid,  evenals  de  beide  substantieven  van  het 
2«  lid,  beeld  blijven.  Voorzeker  een  zéér  zonderlinge 
soort  van  beeldspraak!  Leest  men  daarentegen:  ^fieeft 
den  ring  niet  aan  de  honden^  en  werpt  geen  parelen 
aan  de  zwynen  v6ór'\  dan  is  de  beeldspraak  onberispelijk. 
En  nu  neemt  Jafet  dankbaar  afscheid  van  zijn  broeder 
Sem,  die  zijn  goede  diensten  ook  voor  het  vervolg  op 
echt  oostersche  hoffelijke  wijze  aanbiedt  Hoe  gelukkig, 
dat  Jafet  in  Sem  zulk  een  trouwen  broeder  heeft! 

's-Gravenhage,  Maart  1905.  H.  Zetdner. 
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Repetitorium  der  Christel.  Ethiek  door 
P.  J.  VAN  Melle.  Uitgave  van  G.  F.  Callen- 
bach,  Nijkerk.  69  bl.  1904.  Prijs:  geb.  en 
met  wit  papier  doorschoten  f  1,25. 

De  samensteller  bedoelt  met  dit  werkje  een  kort  en 
volledig  overzicht  te  geven  van  al  de  zaken,  die  in  een 
Chr.  Ethiek  ter  sprake  komen.  Hij  maakt  ook  meer  dan 
één  zijpas  naar  het  gebied  der  Philos.  Ethiek.  Nu  kan 
voorzeker  geen  enkele  Chr.  Ethiek,  die  op  eenige  volledig- 
heid aanspraak  wil  maken  en  dan  niet  alleen  thetisch 
te  werk  gaat  maar  ook  apologetisch,  het  nalaten  om 
zich  uit  te  spreken  over  wat  de  groote  denkers  der 
menschheid,  in  't  byzonder  degenen,  wier  ideeën  nog 
voortleven  en  invloed  uitoefenen,  over  de  zedelijke 
problemen  hebben  gedacht.  Een  christen-leeraar  vooral 
is  geroepen  om  positie  te  kiezen  ten  opzichte  van  wat 
er  aan  zedelijke  begrippen  leeft  onder  bet  volk,  waartoe 
ook  de  beschaafden  behooren,  en  daarom  is  bet  zeker 
wenschelijk,  dat  hij  bekend  zij  met  wat  wij  met  den 
schrijver  de  philos.  Ethiek  zullen  noemen.  Maar  juist 
daarom  had  ik  gaarne  gewild,  dat  van  Melle  zgne 
zijpassen  wat  anders  had  gedaan.  Nu  bepalen  deze  zich 
hoofdzakelgk  hiertoe,  dat  hij  in  de  Inleiding  (35  bl. 
groot),  in  de  §§  over  Benaming,  Algemeen  Begrip,  Object, 
Uitgangspunt  en  Grondbeginselen  der  Ethiek  eerst  over 
de  Ethiek  in  't  algemeen  en  dan  over  de  Chr.  Ethiek 
spreekt,  en  dat  hij  §  9  een  Geschiedenis  der  Ethiek  geeft, 
die  volgens  den  aanhef  een  geschied,  der  Chr.  Ethiek 
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zal  zijn  maar  er  niet  veel  van  heeft  Beter  was  het  m.  i. 
geweest  om  in  de  eig.  Ethiek  (bl.  35 — 69)  zich  meer 
rekenschap  te  geven  van  verschill.  wijsgeerige  opvat- 
tingen omtrent  de  daar  behandelde  onderwerpen  en  dan 
kort  aan  te  geven,  wat  het  verkeerde  erin  is  en  wat 
op  grond  van  de  H.  S.  als  het  juiste  moet  worden  aan- 
gemerkt. Het  komt  mij  ook  voor,  dat  de  schrijver, 
niettegenstaande  de  in  §§  2,  3  en  4  gegeven  bepaUngen, 
niet  helder  genoeg  het  onderscheid  v.  theolog.  en  philos. 
Eth.  in  't  oog  heeft  gehouden.  In  zijn  voorrede  schrijft 
hij  reeds,  dat  h\j  de  zijpassen  naar  het  gebied  der  Phil. 
Ethiek  heeft  gemaakt,  „in  de  overtuiging  dat  onze 
theologanten  over  't  algemeen  van  het  phiiosophisch 
deel  der  Chr.  Eth.  wel  wat  al  te  weinig  weten."  De 
Philos.  Ethiek  is  toch  niet  hetzelfde  als  h.  Phil.  deel 
der  Chr.  Ethiek!  Wat  bedoelt  de  schrijver  eigenlijk 
met  dit  laatste?  Men  kan  hebben  een  Philos.  Ethiek 
op  grond  der  Chr.  wereldbeschouwing  —  wat  echter 
nog  niet  hetzelfde  is  als  een  Chr.  Ethiek.  De  uitspraken 
in  beide  kunnen  dan  overeenstemmen  —  maar  de  bewijs- 
voering is  een  andere.  Ook  kan  men  hebben  een  Pliil. 
Ethiek,  die  op  een  andere  wereldbeschouwing  berust. 
Dan  strijden  hare  uitspraken,  ook  al  schijnen  zij  soms 
hetzelfde  te  zeggen,  met  de  Christel,  en  moeten  zij  als 
on-Christel.  worden  afgewezen.  De  Chr.  Ethiek  is  geen 
onderdeel  v.  d.  philos.,  zij  beschouwt  als  ethisch  wezen 
den  Christen,  den  mensch  Gods  (I  Tim.  6 :  44  en  2  Tim. 
3  :  47),  beroept  zich  op  de  H.  S.  en  grondt  zich  op  de 
authoriteit  van  Christus,  die  leeft  in  den  geloovige. 

Wat  de  door  den  schrijver  gevolgde  indeeling  betreft, 
deze  wordt,  zooals  trouwens  de  meeste  indeelingen, 
door  bezwaren  gedrukt.  Door  bv.  afzonderlijk  te  behan- 
delen het  onderscheid  tusschen  goed  en  kwaad  en  de 
zedel.  aanleg  en  toestand  des  menschen,  wordt  de  zonde 
tweemaal  besproken  en  moet  de  schrijver  dus  5f  tot 
herhalingen  vervallen  6f  beide  keeren  onvoUedig^  zijn. 
Die  Indeeling  is  voorzeker  de  beste,  welke  geleidel.  en 
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in  logische  volgorde  de  onderwerpen,  die  behandeld 
moeten  worden,  ter  sprake  brengt,  niet  te  veel  her- 
halingen eischt,  den  samenhang  der  deelen  niet  uit 
't  oog  verliest  en  toch  elk  deel  afzonderlijk  tot  zijn  recht 
doet  komen.  Maar  —  regels  zijn  hier  zeker  gemakkelijker 
te  geven  dan  practisch  toe  te  passen.  De  Indeeling  van 
Dr.  H.  Schultz  in  zijn  Grundriss  der  ev.  Ethik  heeft 
m.  i.  veel  voor. 

Het  is  zeker  niet  onnoodig,  dat  in  een  Chr.  Ethiek, 
een  korte  geschiedenis  der  Ethiek  voorkomt.  Maar  dat 
die  geschiedenis,  zooals  hier,  meer  dan  Vt  van  het 
geheele  werk  beslaat,  is  zeker  wel  wat  een  onevenredige 
verhouding,  te  meer  daar  de  schrijver  ook  in  de  eigel. 
uiteenzetting  meer  dan  eens  zich  op  het  gebied  der 
historie  begeeft.  Wat  nu  die  geschiedenis  aangaat,  in 
haar  zijn  o.a.  2Vs  bl.  gewijd  aan  Israël,  7Vs  aan  Grieken- 
land en  2  bl.  a.  h.  N.  T.,  wat  zeker  voor  een  Chr.  Ethiek, 
die  nu  ja  zijpassen  maakt  op  het  gebied  der  Philos., 
eenigszins  vreemd  is  te  noemen.  Als  de  Luth.  ethici 
gekenschetst  worden,  dan  denken  wij  natuurlijk  daar- 
onder die  mannen  genoemd  te  vinden,  die  vanuit  positief 
Luthersch  standpunt  de  zedeleer  hebben  behandeld,  maar 
als  we  Kant  e.  a.  onder  hen  aantreffen,  merken  we,  dat 
V.  Melle  met  zijn  Luth.  ethici  ook  dezulken  bedoeld,  die 
geacht  mogen  worden  tot  de  Luth.  (Evangelische)  Kerk 
te  behooren.  De  Gereformeerde  ethici  worden  wel  wat 
heel  stiefmoederlijk  behandeld,  te  meer  daar  in  de  17«  en 
48®  eeuw  door  de  Gereformeerden  meer  voor  de  Ethiek 
is  gedaan  dan  in  de  Luthersche  kerk.  Het  spreekt  vanzelf 
dat  alleen  een  grootmeester  op  dit  gebied  in  korte  trekken 
een  juiste  kenschetsing  kan  geven  van  de  Geschied,  der 
Ethiek  —  maar  het  wil  mij  toch  voorkomen,  dat  van 
Melle  te  veel  de  verschillende  personen  en  stroomingen 
los  naast  elkaar  heeft  geplaatst  Plato  en  Aristoteles 
worden  uitvoerig  behandeld ;  ook  wordt  hun  invloed  op 
de  Chr.  zedeleer  genoemd,  maar  m.  i.  niet  aangetoond 
waarin  die  bestaat.  Ik  weet  wel,  dat  is  juist  het  moeilijke 

Thêol,  StmiUm  190S.  23 
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om  den  innerlijken  samenhang  der  dingen  te  beschrijven, 
de  inwerking  van  het  een  op  het  ander,  de  reactie,  die 
opkomt,  maar  een  geschiedenis,  die  dat  niet  doet,  laat 
den  lezer  „so  klug  als  wie  zuvor."  Maar  —  van  iemand 
die  een  repetitorium  schrijft,  is  dit  alles  niet  te  eischen ; 
wel,  dat  hy,  de  uitvoerige  beschrijving  van  een  enkel 
onderdeel  nalatende,  de  hoofdlijnen  aangeeft. 

Doordat  de  inleiding  meer  dan  de  helft  van  het  boek 
inneemt,  wordt  de  eigenlijke  Ethiek  zeer  kort  behandeld. 
Den  schrijver  bij  de  veelheid  van  onderwerpen,  die  ter 
sprake  komen,  op  den  voet  te  volgen,  gaat  natuurigk 
niet.  Ik  stip  slechts  enkele  dingen  aan.  BI.  38  had  de 
Grieksche,  vooral  de  Hebreeuwsche  afleiding  van  het 
woord  „zonde",  ons  zeker  verder  gebracht  dan  de 
Duitsche,  was  zeker  in  een  Ghr.  Ethiek  wel  op  haar  plaats 
geweest.  Over  het  geweten  bl.  39  had  zeker  meer  aan- 
gestipt moeten  worden.  Dat  wij  een  d^end  geweten 
hebben,  't  welk  in  vele  gevallen  niet  eens  of  verkeerd 
spreekt,  wordt  bv.  niet  eens  genoemd.  Als  bl.  57  wordt 
gezegd,  dat  er  voor  den  Christen  geen  coUisio  offidorum 
bestaat,  zooals  de  Casuïstiek  dit  uitwerkt,  ben  ik  dit  met 
den  schrijver  eens.  Gaarne  had  ik  echter  wat  duid^jker 
aangewezen  gezien,  dat  ook  bij  den  Christen,  door  zgn 
zedcl.  onvolmaaktheid  en  beperktheid,  moeilgkheden 
bestaan  om  in  een  bepaald  geval  te  weten  wat  plicht, 
wat  zedelqk  goed  is.  Waartoe  hier  de  voorbeeld^i  van 
Jozua  en  Jephta  aangehaald  worden  —  tot  aanprijzing 
öf  tot  waarschuwing,  is  mij  niet  recht  duidelqk.  Over 
het  huwelijk  had  wel  iets  meer  gezegd  mogen  worden. 
Vooral  „de  vrije  liefde"  mocht  niet  onbesprokrai  blijven. 

Een  gebrek  van  deze  Ethiek  is  m.  i.  nog,  dat  er  te 
weinig  schriftuurplaatsen  worden  aangehaald  en  dat  op 
de  moeilijkheden  van  geen  enkelen  text  gewezen  wordt. 
Daar  ze  geschreven  is  ook  met  het  doel  om  tot  zelf- 
standige studie  op  te  wekkai,  was  opgave  van  meer 
lectuur  gewenscht  en  was  beslist  noodig  geweest,  dat 
waar  uitspraken  van  anderen  worden  aangehaald  (bv. 
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Kuyper  bl.  4,  Bavinck  bl.  44),  de  plaatsen  in  hunne 
werken,  waar  deze  te  vinden  zgn,  waren  aangegeven. 

Taal-  en  drukfouten  heb  ik  niet  veel  aangeteekend. 
Bl.  4  moet  voor  moraal  zeker  gelezen  worden :  normaal. 
„Het  zedel.  leven  is  op  Luthersch  standpunt  meer  naief- 
hartelijk  en  uit  zich  gaarne  in  het  kerkelyk  lied*'  —  is 
zeker  niet  mooi  en  onduidelijk  uitgedrukt.  Hetzelfde  is 
het  geval  met  een  zin  als  deze.  „Walaeus  riep  de 
Aristotelische  philosophie  tot  den  regel  der  Christel, 
waarheid."  Bl.  39  voor:  heeft,  te  lezen:  geeft. 

Ik  wil  deze  bespreking  niet  eindigen  zonder  den 
wensch  uit  te  spreken,  dat  dit  boekje  van  den  heer 
van  Melle  in  veler  handen  moge  komen.  Veel  en  velerlei 
is  hier  niet  zonder  verdienste  behandeld.  Moge  de  kennis- 
making met  dit  werkje  steeds  meerderen  opwekken  ernst 
te  maken  met  de  bestudeering  van  de  vele  vraagstukken, 
welke  er  op  het  gebied  der  Chr.  Ethiek  aan  de  orde  z\|n. 

De  Uitgever  heeft  gezorgd  voor  een  zeer  nette  uitgave. 

Augustinusga.  A.  Jonoema. 


21#ol.  SttuUim  1906.  98* 
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D.  Dr.  Ed.  König,  Prof.  d.  Theol. 
in  Bonn,  Der  altere  Prophetismtts^  Gross 
Lichterfelde— Berlin,  1905. 

Met  ingenomenheid  vestig  ik  de  opmerkzaamheid  der 
lezers  onzer  Theol.  Studiën  op  bovengenoemd  geschrift 
en  op  de  serie  van  geschriften,  waartoe  het  behoort. 
Het  is  't  9e  Heft  van  de  Ie  Serie  „der  Biblischen  Zeit- 
und  Streitfragen  zur  Aufklarung  der  Gebildeten",  uit- 
gegeven door  Lic.  Dr.  Boehmer  en  Prof.  Lic.  Dr. 
Kropatscheck  (Breslau).  Mannen  van  naam  als  prof. 
B.  Weiss  (Berlijn),  prof.  Barth  (Bern),  prof.  Riggenbach 
(Basel),  prof.  Kohier  (Halle),  prof.  R.  Seeberg  (Berlijn) 
enz.  enz.  hebben  hun  medewerking  beloofd  of  reeds  iets 
geleverd.  Voor  den  luttelen  prijs  van  een  halve  Mark 
krijgt  men  op  stevig  papier  en  met  goede  letter  gedrukt 
b.v.  de  bovengenoemde  verhandeling  van  König,  46 
bladzijden  groot. 

Het  doel  van  König  is  om  de  zelfstandigheid  en  het 
geheel  eenig  karakter  der  profetie  in  Israël  te  hand- 
haven. Hij  keert  zich  èn  tegen  de  Panbabylonisten  èn 
tegen  hen,  die  de  Israëlietische  profetie  uit  een  Ka- 
naanietisch  verschijnsel  willen  afleiden.  Over  beide  een 
enkel  woord. 

De  Assyriologen  zien  in  de  geschiedenis  van  Vóór- 
Azië  niet  anders  dan  de  historie  der  Babylonische  cul- 
tuur. Alles,  letterlijk  alles  is  of  moet  zijn  Babylonisch. 
Het  land  Israël  is  slechts  een  klein  „dorpje"  geweest, 
dat  in  de  „Grossstad"  Babel  was  opgelost,  i)  En  dat  geldt 
niet  alleen  de  beschaving,  neen,  ook  de  religie  van  Israël 
wortelt  in  de  Babylonische.  „Wie  so  gleichartig  ist  alles 


1)    Otto  Weber,  Theologie  nnd  Aiiyriologie,  1904,  S.  10  t 
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in  Babel  und  Bibel!"  roept  Friedr.  Delitsch  uit,  ^) 
die  alle  kleuren  blijkbaar  grauw  ziet.  En  Hu  go 
Winckler  ziet  nota  bene  in  de  heldengestalten  van 
IsraêPs  profeten  ,,politische  Agenten'^  „berufsmassige 
Agitatoren"  en  „Aufpasser"  van  den  opperkoning  van 
Babel!  ») 

Babel  heeft  dan  ook  profeten  gehad.  Veel  weten  we 
van  hen  niet  af.  Maar  wat  we  van  hen  weten . . . .  ? 
König  geeft  een  voorbeeld  van  zulk  een  Babylonische 
profetie,  ontleend  aan  een  mededeeling  van  F.  Peiser 
in  de  9,Mitteilungen  der  Vorderasiatischen  Gesellschaft 
zu  Berlin"  (bij  König,  S.  4).  En  men  moet  wel  alle  gave 
van  onderscheiding  verloren  hebben,  als  men  niet  het 
groote  verschil  bemerkt  op  dit  gebied  tusschen  Babel 
en  Israël. 

König  richt  zich  ook  tegen  Kuenen,  die  in  zyn 
Profeten  en  Profetie  onder  Israël  de  Israëlietische  pro- 
fetie in  een  nauw  verband  brengt  met  het  Kanaanie- 
tisch  Nebiisme.  Ook  daarin  heeft  onze  auteur  m.  i. 
gel\jk.  Met  hem  ben  ik  het  van  harte  eens,  dat  de 
Israëlietische  profetie  zóó  innig  anti-Kanaanietisch  mo- 
gelijk is.  Men  zie  mijn  Lett.  des  O.  V.  %  5,  n^d,3«  ed., 
bl.  67  V.  Maar  König  gaat  toch  wel  wat  ver  in  zgn 
polemiek,  als  hij  den  Jahve-profeten  geheel  wil  ont- 
zeggen het  enthousiastisch  karakter.  Zeker,  Kuenen's 
etymologie  van  „nabi**  als  van  y2i  „opborrelen"  afko- 
mend, is  onhoudbaar,  doch  onafhankelijk  van  deze 
woordafleiding  staat  toch  wel  het  „razend"  karakter 
vast,  althans  bij  velen  der  oudste  profeten.  Het  behoeft 
niet  samen  te  hangen  met  het  Dionysisch  karakter  der 
Kanaanietische  religie,  ook  bij  strenge  onthouding  van 
wijn  komt  het  in  Oostersche  religies  voor;  men  denke 
aan  de  huilende  Derwisjen. 

Doch   verder  geen  kritiek  op  détails.  De  hoofdstrek- 


1)    Babel  nnd  Bibel  U,  8.  18. 

S)    KeUintchr.  nnd  dti  A.  T.>  190S,  8.  9iB  en  petiiB. 
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king  van  König's  betoog  is  juist.  In  die  46  bladzgden 
krijgt  men  hed  wat  Soms  is  men  geneigd  te  zeggen: 
te  veel.  König's  belezenheid  en  zyn  grondige  kennis 
van  het  Oude  Testament  geven  aan  z^n  geschriften 
iets  overiadens.  Men  leest  ze  niet  gemakkelijk.  Maar  ze 
zijn  waard  bestudeerd  te  worden.  Wie  dit  doet  met 
zijn  thans  aangekondigd  boekje,  zal  zich  zeker  niet 
beklagen. 

Groningen^  43  Oct.  4905.  G.  Wildeboer. 
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Wedergeboorte. 


Wie  zich  zetten  gaat  om  te  handelen  over  weder- 
geboorte, dient  allereerst  zichzelf  en  zijn  lezers  reken- 
schap te  geven  van  den  zin,  waarin  hij  het  woord  wil 
gebruiken.  Want  het  is  bekend,  dat  met  „wedergeboorte'* 
niet  altgd  en  door  ieder  hetzelfde  wordt  bedoeld. 

In  de  eerste  plaats  wordt  eronder  verstaan  het  levend- 
maken  van  een'  geestelijk  doode,  een  nieuw  begin  dus 
van  nieuw  leven,  het  gegenereerd  worden  door  den 
H.  Geest,  waardoor  aan  een  zondaar  „een  nieuw  hart" 
wordt  gegeven  (Ez.  18  :  34).  Zoo  wordt  ook  in  de  H. 
Schrift  gewaagd  van  een  „uit  God  geboren  zijn".  Joh. 
1:13:  „welke  niet  uit  den  bloede  noch  uit  den  wil  des 
vleesches  noch  uit  den  wil  des  mans,  maar  uit  God 
geboren  zijn."  De  tegenstelling  èn  de  analogie  van  het 
natuurlgk  verwekken  met  het  geestelgk  genereeren 
wijzen  hier  duidelijk  uit,  dat  w\j  te  denken  hebben  aan 
het  wekken,  het  bi*engen  van  den  aanvang  van  het 
leven  door  den  H.  Geest.  Datzelfde  wordt  aangeduid 
door  „uit  den  Geest  geboren  zyn"  (Joh.  3 : 6). 

Zulk  een  „nieuwe  geboorte"  wordt  niet  slechts  ver- 
geleken met  het  verwekken,  maar  ook  met  het  geboren 
worden  in  natuurlijken  zin.  En  ook  dan  hebben  wij  te 
denken  aan  een  oogenblik,  waarop  dat  leven  der  weder- 
geboorte ontstaat  Jezus  spreekt  hiervan  tot  Nicodemus 
(Joh.  3:3):  „tenzij  dat  iemand  wederom  geboren  worde, 
hij  kan  het  koninkrgk  Gods  niet  zien." 

Hetzij  men  dus,  sprekende  van  „wedergeboorte"  denkt 
aan  het  moment  van   het  verwekken^  hetzij  aan  het 

AmI.  StuiUm  190fi.  S9 
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oogenblik  van  de  geboorte  van  het  nieuwe  leven,  in 
ieder  geval  beeft  bet  woord  bier  een  beteekenis,  die 
onze  gedacbten  bepaalt  bij  één  oogenblik. 

In  dezen  beperkten  zin  wordt  door  vele  gereformeerde 
theologen  het  woord  ,, wedergeboorte"  gebruikt  op  het 
voetspoor  van  Voetius. 

Daarnevens  echter  moet  in  herinnering  gebracht  een 
ander  spraakgebruik,  dat  ,,wedergeboorte"  in  broeder 
zin  neemt.  En  wel  dat  dan  onder  „wedergeboorte" 
verstaan  wordt  niet  slechts  het  moment  waarop  de  H. 
Geest  het  nieuwe  leven  wekt,  maar  ook  dit  leven  zelf 
in  al  de  stadiën  en  al  den  strijd  van  zqn  ontwikkeling. 
Zóó  verstaan,  is  de  wedergeboorte  een  werk,  dat  den 
ganschen  menscb  omvat,  zijn  aanvang  neemt  in,  en 
eerst  voltooid  is  met  het  eind  van  bet  aardsche  aanzijn, 
of  juister  nog  bij  de  parousie  van  Christus,  en  in  de 
opstanding  der  dooden.  Het  verschil  met  de  eerst- 
genoemde wijze  van  spreken  springt  in  het  oog.  Nu 
toch  is  in  de  wedergeboorte,  in  dezen  broeden  zin 
genomen,  óók  besloten  het  geloof  en  de  bekeering,  de 
heiligmaking  en  de  verheerlijking;  zij  duidt  i.  é.  w.  aan 
het  gansche  werk  van  Gk)ds  genade  in  de  toepassing 
van  de  weldaden  van  Christus.  Zoo  is  zij  hetzelfde  als 
de  „vernieuwing"  waarvan  bijv.  Paulus  spreekt  in  Tit 
3:5,  gewagende  van  „het  bad  der  wedergeboorte  en 
vernieuwing  des  H.  Geestes." 

In  dezen  broeder  zin  spreekt  Luther  meermalen  over 
de  wedergeboorte,  „Die  Gnade  hat  es  nicht  nur  mit  der 
Seele  zu  thun,  sondern  auch  mit  dem  Leibe.  Sie  miscbt 
sich  als  ein  neuer  Sauerteig  mit  dem  alten  Sauerteige, 
auf  dasz  sie  den  alten  aus  dem  ganzen  Menschen  binaus- 
werfe  und  drange,  zuvörderst  aus  dem  Herzen,  sodann 
aus  dem  ganzen  Leibe  und  allen  Gliedem. . . .  Also  ge- 
schieht  die  geistliche  Geburt  durchs  Wort  Gottes,  durch 
die  Taufe  und  den  Glauben,  und  wir  sind  allbereit  in 
dieser  Geburt,  dieweil  wir  nog  auf  Erden  sind,  weil  wir 
glauben." 
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En  niet  alleen  Luther.  Ook  Galvijn.  „De  wedergeboorte 
beeft  geen  ander  wit,  einde  of  oogmerk  dan  dat  het 
beeld  Gods, «...  in  ons  weder  opgericht  en  hersteld 
worde."  En  dit  met  een  beroep  op  2  Cor.  3:18:  „Wij 
allen  met  ongedekten  aangezichte  de  heerlijkheid  des 
Heeren  als  in  een  spiegel  aanschouwende,  worden  naar 
hetzelfde  beeld  in  gedaante  veranderd,  als  van  des 
Heeren  Geest" ;  op  Ef.  4 :  23,  „dat  gij  zoudt  vernieuwd 
worden  in  den  geest  uws  gemoeds,  en  den  nieuwen 
mensch  aandoen  die  naar  God  geschapen  is  in  ware 
rechtvaardigheid  en  heiligheid" ;  en  op  Col.  3 :  10,  „Aan- 
gedaan hebbende  den  nieuwen  mensch,  die  vernieuwd 
wordt  tot  kennis  naar  het  evenbeeld  desgenen  die  hem 
geschapen  heeft."  Waarop  Calvijn  dan  deze  conclusie 
trekt:  „Zoo  worden  wij  dan  door  deze  wedergeboorte 
uit  kracht  der  weldaad  van  Christus  weder  opgericht 
tot  Gods  gerechtigheid . . . , .  En  deze  wederoprichting 
wordt  op  een  oogenblik  of  dag  of  jaar  niet  volbracht, 
maar  God  maakt  deze  verdorvenheid  des  vleesches  in 
Zijne  uitverkorenen  te  niet  door  gedurige,  ja  ook  som- 
tijds door  trage  voortgangen ....  Zoo  worden  dan  de 
kinderen  Gods  van  de  dienstbaarheid  der  zonde  verlost 
door  de  wedergeboorte".  (Inst.  III.  3,  9,  10).  i) 

Elenzelfde  opvatting  vinden  wij  bij  Ursinus,  in  de  Ned. 
Geloofsbelijdenis  en  bij  de  Dordtscbe  leerregels. 

In  het  „Schatboek"  lezen  wij  bij  het  antw.  op 
vr.  8  „tenzij  wij  door  den  Geest  Gods  wedergeboren 
worden" :  „deze  wedergeboorte  wordt  in  de  uitverkorenen 
begonnen  in  dit  leven,  en  volmaakt  ten  opzichte  van 
de  ziel,  wanneer  ze  door  den  dood  van  het  lichaam 
gescheiden  wordt;  maar  ten  opzichte  van  den  geheelen 
mensch,  naar  ziel  en  lichaam  beide,  zal  dit  bij  de  op- 
standing ten  jongsten  dage  eerst  volkomen  genoten 
worden."  In  Zond.  XI,  handelende  over  den  „Naam  Jezus" 
zegt  het  Schatboek,  dat  Jezus  dien  naam  draagt,  omdat 

1)  Ik  Tolg  de  vertiling  (niet  de  spellinK)  ▼an  CaWQns  lusUtaiie  door  Conman,  opnienw 
nitgeg.  door  Dr.  A.  Knyper,    1889. 
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hy  ons  heeft  verlost  van  de  zonde,  door  de  weder- 
geboorte of  heiligmaking,  die  hij  in  ons  werkt  door 
zijnen  H.  Oeest...,  Door  deze  wedergeboorte  worden  wg 
verlost  1^  in  dit  leven :  a.  volkomen  van  de  heerschappij 
der  zonde,  Joh.  8 :  32,  36,  Joh.  3:9.  h.  onvolkomen  van 
de  overblijfselen  derzelve,  om  ons  leven  lang  daar- 
tegen te  strgden,  (I  Cot.  3 :  30).  Rom.  7 :  23, 24, 2^.  na  dit 
leven  van  beide  volkomen. 

En  bij  den  Zondag,  die.  handelt  over  „het  eeuwige 
leven"  wordt  onder  de  „werken  des  geestelijken  levens'* 
van  den  mensch  die  „geestelijk  leeft**  door  den  „levend- 
makenden  Geest  van  Gk>d"  ook  genoemd  „de  wederge- 
boorte van  den  geheelen  mensch  naar  ziel  en  lichaam,*' 
die  in  het  eeuwig  leven  hiernamaals  volkomen  zal  zijn. 

Evenzoo  wordt  in  de  Ned.  Oei.  Bel.,  art  24,  dat  over 
de  „heiligmaking"  handelt,  beleden:  w\j  gelooven,  dat 
dit  waarachtig  geloof....  den  mensch  wederbaart  en 
maakt  tot  een  nieuwen  mensch,  en  doet  hem  leven  in 
een  nieuw  leven  en  maakt  hem  vrij  van  de  slaverng 
der  zonde." 

Uitvoeriger  zijn  hierin  de  Dordtsche  leerregels,  met 
hunne  uiteenzetting  van  de  bekeering  tot  God  (III,  IV, 
11,  12):  „Wanneer  God  z\jn  welbehagen  in  de  uitver- 
korenen uitvoert  en  de  ware  bekeering  in  hen  werkt, 
zoo  dringt  Hij  ook  in  tot  de  binnenste  deelen  des  men- 
schen  met  de  krachtige  werking  des  wederbarenden 
Geestes;  Hij  opent  het  hart,  dat  gesloten  is;  Hg  ver- 
murwt dat  hard  is.  Hg  besnijdt  dat  onbesneden  is.  In 
den  wil  stort  Hg  nieuwe  hoedanigheden,  en  maakt  dat 
dezelfde  wil,  die  dood  was,  levendig  wordt;  die  boos 
was,  goed  wordt;  die  niet  wilde,  nu  metterdaad  wil; 
die  wederspannig  was,  gehoorzaam  wordt ....  En  dit 
is  die  wedergeboorte,  die  vernieuwing,  nieuwe  schepping, 
opwekking  van  de  dooden  en  levendmaking,  waarvan 
zoo  heerlijk  in  de  Schrift  gesproken  wordt." 

Ge  kunt,  in  de  3e  plaats,  de  wedergeboorte  in  nog 
uitgebreider  beteekenis  nemen.  Ons  menschelgk  bestaan 
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heeft  niet  slechts  zqn  verborgen  aanvang,  en  eerste  m 
het  licht  treden;  maar  ook  zgn  groeien  ontwikkeling, 
zgn  strijd  en  zqn  vreugden.  En  bovendien:  alsmensch 
z\jn  wg  ingevoegd  in  een  groot  geheel,  het  samenstel 
van  Oods  schepping,  den  kosmos,  gelqk  die  zich  voor- 
doet. 

Ingevoegd  niet  in  uitwendige  samenvoeging,  maar 
als  organisch  deel.  Die  waarheid  springt  voor  een  ieder 
in  het  oog,  blgkt  reeds  uit  onze  schepping  „uit  het 
stof  der  aarde,'*  uit  wat  een  deel  onzer  bestemming  is : 
het  heerschappg  hebben  over  de  overige  aardsche  schep- 
ping, en  is  oorzaak  dat  de  zonde  van  den  mensch  haren 
vloek  bracht  ook  over  die  schepping.  „Vervloekt  zq  de 
aarde  om  uwentwil."  Daarom  heeft  Christus  ook  kos- 
mische beteekenis,  en  omvat  zqn  verlosserswerk  den 
kosmos  als  organisch  geheel.  Zgn  werk  is  niet  voltooid, 
wanneer  door  den  H.  Oeest  de  nieuwe  geestelqke  ge- 
boorte in  eens  zondaars  hart  wordt  gewrocht  Ook  nog 
niet,  als  wg,  na  dit  aardsche  leven  volkomen  van  de 
zonde  verlost  worden.  Want  dan  is  nog  slechts  de  del, 
en  niet  ook  het  lichaam  bevrgd  van  den  vloek.  En  zoo 
zal  de  volle  verlossing  eerst  volbracht  worden  in  de 
opstanding  der  dooden.  Maar  wederom,  hiermede  gaat 
samen,  in  den  dag  der  toekomst  van  Christus,  de  ver- 
nieuwing van  den  kosmos,  de  „wedergeboorte"  naXtpyiPiOia 
waarvan  Jezus  spreekt  Matth.  19:28:  „in  de  weder- 
geboorte, wanneer  de  Zoon  des  Menschen  zal  gezeten 
zqn  op  den  troon  Zgner  heerlqkheid,  zult  gg  óók  zitten 
op  twaalf  tronen." 

Is  geheel  de  schepping  aan  de  dienstbaarheid  der 
verderfenis  onderworpen  om  's  menschen  wil,  dan 
is  de  wedergeboorte  ook  niet  voleind  met  de  weder- 
oprichting en  herschepping,  naar  ziel  en  lichaam,  van 
den  gevallen  mensch  alleen,  maar  moet  de  herschep- 
pende genade  öök  doorgaan  tot  gansch  de  schepping. 
Welnu,  van  die  tgden  der  „wederoprichting  aller  dingen'' 
spreekt   Petrus,  zich  beroepende  op  de  profeten  Oods 
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van  alle  eeuw  (Hand.  3:21).  Deze  wedergeboorte  der 
schepping  is  het  einddoel  van  alle  bijzondere  openbaring. 
De  bijzondere  openbaring,  aanvankelijk  tot  Israël  be- 
perkt, heeft  universeele  strekking.  £n  in  den  mensch 
Jezus  Christus  bereikt  zij  dan  ook  haar  hoogtepunt. 
Alle  wedergeboorte  gaat  uit  van  Hem,  die  is  opgestaan 
uit  de  dooden.  Hij  nam  ons  vleesch  aan;  trad  alzoo 
in  verbinding  met  onze  menschelyke  natuur,  in  haar 
gevallen  toestand,  en  met  de  schepping  zooals  die  onder 
den  vloek  lag.  In  zijn  yleesch  ging  Hij  de  worsteling 
aan  met  de  machten  van  zonde,  vloek  en  dood,  eene 
worsteling  waaruit  Hij  zegevierend  opkwam  in  Zijne 
verrijzenis  uit  het  graf.  Daarom  is  Hy  het,  dié  als 
koning  heerscht;  wiens  voeten  alle  dingen  onderworpen 
zijn;  Hy  is  het,  van  wien  alle  wedergeboorte  uitgaat, 
de  wedergeboorte  ook  der  gansche  schepping,  waarin 
Hij  alle  dingen  nieuw  maakt.  In  die  wedergeboorte 
zullen  komen  „de  nieuwe  hemelen  en  de  nieuwe  aarde, 
in  welke  gerechtigheid  woont."  (2  Petr.  3  :  13). 

Zoo  hebben  wy  dus  wel  te  onderscheiden.  Met  „weder- 
geboorte" kan  ik  bedoelen  d,e  eerste  beginselen  van 
geestelijk  leven,  als  de  geestelyke  kiem  der  nieuwe 
geboorte.  Of  ik  kan  er  onder  verstaan  het  doorgaand 
proces  der  vernieuwing,  voor  zoover  het  de  ziel  der 
geestelijk  levendgemaakten  betreft;  een  proces  of  werk, 
dat  in  het  sterven  voleind  wordt.  Ook  kan  ik  in  mijne 
voorstelling  nog  wijder  kring  omvatten,  en  denken  aan 
de  aigeheele  herstelling  en  herschepping  van  onze  zon- 
dige natuur;  zoodat  daarin  ook  de  vernieuwing,  de 
verheerlijking  van  het  lichaam  is  begrepen.  En  eindelijk 
kan  wedergeboorte  beteekenen  het  werk  van  Gods  her- 
scheppende genade  in  haar  vollen  omvang,  dus  door- 
gaande tot  den  ganschen  kosmos. 

Zoowel  de  ééne  als  de  andere  spreekw^ze  is  in  de  H. 
Schrift  gegrond.  In  welken  zin  moeten  wij  nu  kiezen? 
Het  doet  er  betrekkelijk  weinig  toe.  Alleen  om  ver- 
warring te   voorkomen  verdient  het  weUicht  aanbeve- 
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ling  „wedergeboorte"  te  gebruiken  io  den  eerstgenoem- 
den,  d.  i.  den  meest  beperkten  zin. 

Wat  dan  in  de  tweede  plaats  erdoor  verstaan  wordt, 
kan  gevoegelijk  aangeduid  worden  als  „heiligmaking" 
of  „vernieuwing",  die  uit  de  bekeering  en  het  geloof 
opkomt. 

De  wedergeboorte  in  den  3en  zin,  die  ook  de  ver- 
nieuwing van  het  lichaam  omvat,  wordt  beter  omschre- 
ven als  de  „heerlijkmaking",  terwijl  wie  de  wederge- 
boorte in  den  ruimsten  zin  bedoelt,  aan  dat  woord 
noodzakelijk  een  nadere  bepaUng  ter  verduidelijking 
moet  toevoegen,  en  bijv.  zeggen  dat  hy  denkt  aan  de 
wedergeboorte  van  den  kosmos. 

Gansch  het  werk  der  herscheppende  en  herstellende 
genade  ligt  vast  aan  Jezus  Christus,  en  komt  tot  ons 
door  en  uit  Hem. 

Want  vooreerst  is  in  Hem,  „die  zonde  voor  ons 
gemaakt  is,  opdat  wij  zouden  worden  rechtvaardigheid 
Gods  in  Hem",  de  gerechtigheid  en  de  vergeving  der 
zonden  voor  alle  geloovigen.  Hij,  die  „opgewekt  is  om 
onze  rechtvaardiging",  is  het  Hoofd  zijner  kerk,  in  wiens 
gaven  en  schatten  alle  geloovigen  deelen.  En  ook  is  Hij 
voor  hen  de  bron  en  springader  van  alle  geestelgk 
leven.  En  dit  is  veel  meer  dan  dat  Hy  alleen  als  ideaal 
wordt  voorgesteld.  Zeer  zeker  is  Hij  in  de  volkomen 
gehoorzaamheid  van  Zijn  aardsche  leven,  in  het  vol- 
brengen van  den  wil  Zijns  Vaders,  wat  Zyne  spyze  was, 
in  het  verheerlijken  van  den  Naam  Gods  (Joh.  47  :  3), 
dat  het  kort  begrip  is  van  Zijn  leven,  het  volmaakte 
voorbeeld,  het  belichaamd  en  verwezenlqkt  ideaal  van 
menschelyk  leven.  Maar  Hij  moet  meer  zyn,  en  is  voor 
de  geloovigen  meer  dan  dit.  Zij  willen  niet  in  eigen 
kracht  dat  voorbeeld  navolgen,  noch  naar  dat  ideaal 
reiken.  Was  dit  mogelijk,  dan  zou  van  wedergeboorte 
in  den  zin  waarin  wij  er  thans  van  spreken,. geen 
sprake  kunnen   of  moeten  zijn.  Neen,  het  is  zóó,  dat 
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de  geloovigen  verstaan  dat  uit  Hem  als  het  Hoofd  Zgn 
waarachtig  leven  der  gemeente  moet  toevloeien.  Hg 
„ons  leven",  en  de  geloovigen  vernieuwd  naar  Zqn 
evenbeeld.  Zoo  ziet  in  den  verheerlqkten  Middelaar 
het  geloof  de  bron,  de  kracht  en  de  waarborg  van  alle 
wedergeboorte. 

De  wedergeboorte,  die  Ood  werkt,  is  dan  ook  altgd 
een  in  gemeenschap  komen  met  Christus,  een  ontvangen 
van  Zgn  leven  en  Zijne  weldaden.  Vandaar  dat  Calvqn 
de  kerk  zeer  terecht  de  „mater  fidelium*'  noemt,  in 
zoover  zij  de  sfeer  is,  vtraarin  de  wedergeboorte  en  het 
geloof  gewerkt  worden :  „er  is  geen  andere  ingang  tot  het 
leven,  tenzq  ze  (n.1.  de  kerk)  ons  ontvange  in  haren 
schoot,  tenzij  ze  ons  bare  enz."  (Inst.  lY.  1.  4.) 

Aan  de  kerk  toch  heeft  Ood  den  schat  des  evangelies 
in  handen  gegeven,  opdat  de  verkondiging  van  het 
evangelie  kracht  zou  hebben.  (Galv.  Inst.  lY.  1.1.)  ledere 
zichtbare  kerk  dus,  die  de  zuivere  verkonding  van  het 
evangelie  en  de  rechte  bediening  der  sacramenten  heeft, 
kan  bet  middel  zgn,  waardoor  iemand  door  het  geloof 
Christus  verkrijgt. 

Op  het  menschen-leven  werkt  God  organisch,  niet 
mechanisch. 

Dat  het  menschelijk  geslacht  een  samenhangend  ge- 
heel is,  een  levend  organisme,  en  niet  een  agglomeraat 
van  atomen,  is  door  God  ook  in  het  gansche  werk  der 
/herschepping  als  wij  ons  zoo  mogen  uitdrukken  geëer- 
biedigd. Daarom  moeten  wij  nooit  de  beteekenis  van 
Christus  als  den  tweeden  Adam  (Rom.  5 : 1,  Cor.  15)  als 
het  Hoofd  der  kerk  (Ef.  5 :  23,  Col.  1 :  18)  uit  het  oog 
verliezen.  Het  loopt  altijd  uit  op  schade  voor  het  recht 
verstand  van  het  heil,  dat  in  Christus  is,  op  schade  ook 
voor  de  theologie,  als  uitsluitend  de  vraag  naar  de 
persoonlijke  zaligheid  wordt  gemoveerd,  en  niet  gelet 
wordt  op  het  levens-verband  van  den  enkelen  geloovige 
met  het  geheel,  d.  i.  de  Kerk,  en  van  het  geheel  met 
Christus.  En  al  schuilt  nu  de  „heilige  algemeene  christe- 
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Igke  Kerk",  in  haar  geestelgke  eenheid  en  zuiverheid 
in  de  verschillende  zichtbare  kerken  weg,  waarin  kaf  en 
koren  altijd  dooreengemengd  is,  toch  is  het  te  verstaan, 
welk  eene  groote  en  onmisbare  plaats  de  zichtbare 
kerken  hebben  niet  alleen  voor  het  leven  van  de  ge- 
loovigen,  maar  ook  van  allen  die  de  wedergeboorte  nog 
zullen  ontvangen.  Bg  de  rechtspraak,  en  in  de  crimi- 
neele  anthropologie  wordt  groote  beteekenis  toegekend 
aan  het  „milieu,"  aan  den  invloed  van  afkomst,  op- 
voeding en  omgeving  van  misdadigers.  Inderdaad  hebben 
deze  alle  ongetwgfeld  groote  beteekenis,  niet  als  bepor- 
lende,  maar  zeker  toch  dAs  verklarende  en  mede-^werkende 
factor.  Evenzoo  nu  moet  in  geestelijk  opzicht  de  waarde 
van  afkomst,  opvoeding  en  omgeving  van  dengene  die 
wedergeboren  zal  worden,  ten  volle  erkend. 

Het  is  een  genadig  bestel  Gods  als  één,  die  tot  het 
geloof  komt,  is  opgegroeid  in  een  sfeer,  waar  het  woord 
Gods  wordt  gehoord  en  de  naam  van  Christus  geëerd. 
Maar  ook  hier  is  niets  van  dit  alles  ooit  de  bepalende 
factor.  Wil  iemand  dus  van  voorbereidende  genade 
spreken,  dan  kan  dat,  mits  't  maar  niet  bedoeld  worde, 
als  zou  aan  de  ziel-zelve  van  den  te  wederbaren  mensch 
iets  geschieden  ter  voorbereiding  van  de  wedergeboorte. 
Het  moet  erkend,  dat  God  veelal  de  lyn  der  geslachten 
volgt.  Niet,  als  ware  Hij  hieraan  of  hierdoor  of  hiertoe 
gebonden.  Maar  in  dezen  zin,  dat  de  ervaring  bewijst, 
hoe  menigmaal  ouders  én  kinderen  de  voorrechten  en 
de  genade  des  verbonds  deelen.  Dikwijls  blgkt  de  waar- 
heid van  het  woord:  Hij  gedenkt  zgns  verbonds  tot  in 
eeuvrigheid,  het  woord,  dat  Hij  ingesteld  heeft,  tot  in 
duizend  geslachten  (Ps.  105 :  8).  Doch  de  bepalende 
factor  is  altijd  het  welbehagen,  het  doen  Grods.  Door  den 
invloed  van  de  vroomheid  der  ouders,  van  de  kennis 
der  Schrift  kan  de  bedding  gegraven  zqn  waardoor 
straks  het  geestelijk  leven  zijn  weg  neemt,  het  water 
des  levens  stroomt  er  niet  doorhenen,  tenzq  de  Geest 
Gods  de  ziel  van  den  zondaar  heeft  levend  gemaakt. 
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Want  invloed  van  omgeving  en  levenssfeer  op  zichzelve 
zyn  niets,  als  niet  aan  de  ziel  gewrocht  wordt  een 
absoluut  nieuw  iets,  bet  wonder  der  wedergeboorte. 

Dit  toch  is  de  wedergeboorte,  dat  een  zondaar  van 
dood  levend  wordt  gemaakt,  uit  den  dood  wordt  over- 
gezet in  bet  leven. 

Immers  onmiskenbaar  duidelijk  is  de  H.  Schrift,  waar 
zg  de  gevolgen  der  zonde  den  dood  noemt. 

Het  leven,  in  den  vollen  en  rgken  zin  waarin  de 
H.  Schrift  het  verstaat,  bestond  voor  den  menscb  niet 
zonder  de  gemeenschap  met  Zyn  Schepper.  ^) 

Wat  het  leven  is,  en  wat  het  voor  de  uitverkorenen 
eenmaal  zgn  zal,  wordt  't  best  gezien  uit  het  herstel 
van  onze  verdorven  natuur,  uit  hetgeen  in  den  persoon 
van  Christus  ons  voor  oogen  gesteld  wordt,  en  uit  de 
omschrijvingen,  waarin  de  H.  Schrift  de  zaligheid  van 
het  eeuwige  leven  aanduidt. 

Het  beeld  Gods  te  dragen  is  onze  opperste  volmaakt- 
heid en  zaligheid.  Omdat  het  door  de  zonde  is  uitge- 
wischt,  moet  het  in  Christus  wederopgericht  worden.  *) 
Het  verband  tusschen  de  wedergeboorte  en  het  herstel 
der  oorspronkelijke  heerlijkheid,  die  door  de  zonde  is 
verloren  gegaan,  mag  niet  uit  het  oog  verloren  worden. 
Want  juist  door  dit  verband  in  het  oog  te  houden  zal 
de  wedergeboorte  in  haar  waren  aard  worden  gekend. 
Die  oorspronkelijke  heerlijkheid  van  den  mensch  ligt 
hierin  dat  hy  draagt  het  beeld  Gods.  Wij  moeten  hier 
goed  onderscheiden.  Als  wij  spreken  van  het  beeld  Gods, 
waarnaar  de  mensch  geschapen  werd,  is  dit  iets  anders 
dan  het  beeld  Gods  in  den  mensch,  het  bezit  waarvan 
zyne  heerlykheid  en  zaligheid  was. 

Zooals  ook  te  onderscheiden  is  het  beeld  van  den 
vorst,  waarnaar  de  stempelsnijder  de  medaille  graveert, 
van  den  beeldenaar  op  medaille  of  munt.  Hoe  zuiverder 

1)   Vgl.  CftlT.   Imt.  II  1.   S:   Spiritnalis  Adae  viU  ent,  nurncre  opiflci  sao  coniniictiiiii 
•t  deTinctnm. 
9)  OtW.  ComM.  Mé.  Col  8: 10,  Et.  é-.U. 
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die  beeldenaar  de  trekken  van  het  oorspronkelgke  weer- 
geeft, des  te  grooter  kunstwerk. 

De  heerlijkheid  nu  van  dat  beeld  Gods  in  den  mensch, 
dat  in  de  gansche  ziel  is,  als  niet  alleen  de  rede  en  het 
vernuft,  maar  ook  de  wil  recht  is/)  bestaat  juist  in  het 
willen  „beeld"  zijn.  Niet  meer  dan  dat.  Dus  de  mensch 
op  zijn  creatuurlijke  plaats  tegenover  God,  ermee  tevre- 
den beeld  Gods  te  zijn,  en  bukkend  voor  Gods  souvereinen 
wil.   Hem  erkennend,  gehoorzamend  en  verheerlykend. 

Dat  was  de  oorspronkelijke  heerlijkheid  van  den  mensch, 
krachtens  zijn  aard  en  wezen  aangelegd  op  en  staande 
in  gemeenschap  met  dien  God,  wiens  beeld  hy  als  schep- 
sel draagt,  heel  zijn  ziel,  al  zijn  leven  en  levens-uitingen 
gericht  op  de  erkentenis  en  verheerlijking  van  God. ») 
Zoo  was  de  eerste  mensch  geworden  tot  een  levende 
ziel  (I  Cor.  15  :  45). 

Maar  in  de  plaats  van  dat  leven  is  gekomen  de  dood. 
De  werkeiykheid  is  zóó  niet.  Niet  meer  in  den  onweder- 
geborene, en  nog  niet  ten  volle  in  den  wedergeborene- 

De  onwedergeborene  is  „dood  in  de  zonden  en  mis- 
daden." Niet  meer  „goed,  rechtvaardig  en  heilig,  kun- 
nende met  zynen  wil  in  alles  overeenkomen  met  den 
wil  Gods"  (Ned.  Gel.  Bel.  Art.  14,  vgl.  Dord.  leerr.  III, 
IV,  I V.),  maar  „in  al  zgne  wegen  goddeloos,  verkeerd  en 
verdorven  geworden." 

Wie  het  mysterie  van  de  werkelijkheid  heeft  leeren 
erkennen,  zegt  met  de  Schrift,  dat  de  zielsverrichtingen 
in  haar  verscheidenheid  opkomen  uit  de  eenheid  van 
het  ziele-bestaan ;  ^)  „de  goddeloosheid  heeft  het  kasteel- 
zelf  der  ziel  ingenomen  (Galv.  Inst.  II  1.9),  en  vandaar 

1)  CalT.  Comm.  ad  Col.  8: 10,  Ef.  4:  94. 

i)  Vgl.  Stektmtmm,  Die  lebendige  Pertönlichkeii  GoUm  q.  s.  w.,  in  Ztschu.  f.  Th.  u.  K . 
1904.  V,  S.  403.  «In  der  Beseichnnng  Gottes  als  geittige  Ptorsönlichkeit  ftndet  eine  eigeo- 
lümUehe  urfchliek»  Beiiehnng  Oottcs  mm  geiitigen  Peraonenleben  der  Menichheit  ihreii 
Aoidrack ...  Wo  geiatiges  Peraönlichkeitalebeii  niiter  dem  Zdchen  der  Frömmigkeit  ateht, 
da  iit  ea  getragen  ron  der  Ueberzeogung,  tou  Gott  gefordert  m  aein." 

9)  Vgl.  Spr.  4  :  38.  .Uit  het  hart  x^n  de  uitgangen  dea  lerena'*.  Mt.  16  :  19  .Uit  het 
hart  komen  roort  booae  bedenkingen  ens:,"  Ef.  4  :  S8  Waar  sprake  is  van  een  .vernieuwd 
worden  in  den  geest  des  gemoeds,"  ens. 
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de  verkeerdheid  en  zonde  in  de  uitingen  van  het 
zieie-leven. 

De  toestand  der  ziel,  die  nog  niet  wedergeboren  is, 
heet  in  de  H.  S.  de  dood,  die  oorzaak  is,  dat  de  mensch 
met  zqn  wil,  instede  van  zich  te  onderwerpen  aan  Oods 
gebod,  naar  het  kwade  neigt,  met  zgn  verstand,  dat 
verduisterd  is,  Gods  opperhoogheid  loochent,  en  met  zgn 
kracht  tegen  God  ingaat  Dit  is  niet  anders  dan  de 
geestelijke  dood.  Want  wel  is  in  de  taal  der  H.  S.  de 
dood  meer  dan  dit  Als  ontbinding  van  de  saamhoorende 
elementen  reikt  hij  veel  verder:  in  den  lichamelgken 
dood  wordt  de  band  tusschen  ziel  en  lichaam  gebroken, 
en  ook  de  gemeenschap  van  den  mensch  met  de  hem 
omringende  wereld  (menschen-wereld  zoowel  als  de 
overige  aardsche  schepping)  afgesneden,  in  den  geeste- 
lijken dood  is  de  band  die  de  ziel  aan  God  bindt,  ver- 
scheurd, en  in  den  eeuwigen  dood  is  deze  scheiding 
volstrekt  en  onherroepelijk  geworden. 

En  met  deze  breede  beteekenis  die  naar  den  zin  der 
Schrift  de  „dood"  heeft,  correspondeert  de  ruimer  zin, 
door  velen  aan  de  wedergeboorte  gehecht,  gelijk  hier- 
voor is  aangegeven.  Het  werk  der  herscheppende  genade 
reikt  zoo  ver  als  het  gebied  van  den  dood  reikte.  Zoo 
zal  in  de  opstanding  der  dooden,  in  de  heerlqkmaking, 
de  ziel  weer  met  het  lichaam  vereenigd  worden;  inde 
palingenesie  van  den  kosmos  zal  voor  de  verlosten  de 
band  met  den  evenmensch  en  met  de  wereld,  waarop 
zg  krachtens  hunne  schepping  aangelegd  z\in,weerzgn 
gelegd ;  en  het  eeuwige  leven  zal  óók  zqn  de  volstrekte 
en  storelooze  genieting  van  de  gemeenschap  Gods,  waarin 
alle  kracht  en  aanleg  in  volkomen  harmonie  zal  zgn 
om  God  te  verheerlijken. 

Daar  wij  echter  de  wedergeboorte  liefst  nemen  in  den 
zin  van  de  nieuwe  geestelijke  geboorte  in  haar  allèr- 
eersten,  principieëlen  aanvang,  spreken  wg  hier  verder 
alleen  van  den  geestelyken  dood.  Die  geestelqke  dood 
nu  is  niet  een  totale  werkeloosheid.  Dat  is  de  dood  nooit. 
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Ook  in  den  dood  is  actie;  maar  actie  in  verkeerden, in 
tegengestelden  zin.  En  zoo  is  in  den  geestelijken  dood 
de  actie  en  het  leven  der  ziel  niet  opgehouden ;  maar, 
omdat  de  ziel  los  is  van  haren  oorsprong,  en  afgekeerd 
van  haren  Gk>d,  werkt  haar  leven  op  een  verkeerde 
wgze:  tegen  Oods  wil  in.  Van  het  centrum  gaat  de 
stuwende  kracht  uit;  de  aard  en  gesteldheid  van  het 
centrum  onzer  persooniykheid  bepaalt  den  aard  en  de 
hoedanigheid  van  hare  werkingen.  En  men  leest  nu  een- 
maal geen  druiven  van  doornen,  of  vijgen  van  distelen 
(Mk.  7  :  16). 

De  wedergeboorte  is  aizoo  een  daad  Oods  aan  het 
hart  van  den  zondaar;  een  absoluut  iets,  absoluut  in 
zoover  het  in  het  centrum  der  persoonigkheid  eene 
algeheele  principieele  verandering  teweegbrengt,  en  in 
zoover  het  eene  daad  is,  waarin  de  zondaar,  die  weder- 
geboren wordt,  niet  meewerkt,  een  daad,  die  omdat  zg 
hem  aangrijpt  en  omzet  in  het  diepst  van  zgn  bestaan, 
boven  en  buiten  het  bereik  ligt  van  zijn  willen.  Deze 
waarheid  werd  door  de  gereformeerde  theologie  bedoeld 
als  zi]  spr2kv9Ln  eene  cmmiddellyke  wedergeboorte.  Wfint 
hiermede  wilde  zij  niet  ontkennen,  dat  God,  de  wederge- 
boorte werkend,  daarbij  het  gebruik  van  middelen  met 
name  de  verkondiging  van  het  evangelie  zou  ver- 
ordend hebben,  maar  wel,  dat  degene  die  weder- 
geboren wordt,  hieraan  iets  zou  toe-  of  afdoen. 

De  wedergeboorte  is  „prima  gratia*'  in  de  toepassing 
van  het  heil  dat  in  Christus  is;  een  daad  van  Oods 
herscheppende  genade,  waarin  de  mensch  geheel  lijde- 
lijk is;  het  principieel,  alles  beheerschend  begin  van  de 
wederoprichting  van  Zijn  beeld  in  den  mensch,  als  hy 
van  (geestelijk)  dood  (geestelijk)  levend  wordt  gemaakt. 
Een  overgangs-  of  tusschen-toestand  tusschen  dood  en 
leven  is  er  niet  Het  „leven''  is  voor  den  zondaar, 
„dood  in  de  zonden  en  misdaden",  in  zgn  aanvangen 
de  wedergeboorte,  „welke  Ood  zonder  ons  in  ons  werkt.'' 
(Dordt  leerr.  ffl,  IV,  12.) 
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Wij  staan  hier  voor  een  mysterie,  waarvan  vnj  de 
diepte  nooit  zullen  doorgronden.  Alleen  door  het  geloof 
kan  het  erkend  en  geëerbiedigd  worden.  Maar  het  geloof 
mag  toch  trachten,  niet  om  in  te  zien  in  dingen  die 
ons  te  wonderbaar  zijn,  wél  om  zich  een  voorstelling 
te  vormen  van  hetgeen  binnen  het  bereik  zijner  kennis 
ligt  En  dan  zy  bier,  tot  recht  verstand  der  zaak,  erop 
gewezen  hoe  noodig  het  is,  de  wijze  waarop  Ood  op 
Zgne  schepping  werkt  en  over  haar  regeert,  recht  te 
verstaan. 

In  dit  opzicht  zijn  er  geheel  uiteenloopende  opvat- 
tingen. Is  gelijk  velen  vtillen,  de  werking  Oods  niet 
meer  dan  een  immanente  kracht,  het  eigenlijk  wezen 
der  dingen,  dat  in  zigne  eenheid  de  veelheid  draagt, 
en  achter  den  sluier  der  veelheid  wegschuilt,  dan  blijft 
er  geen  plaats  voor  de  erkentenis  van  de  persoonlek- 
heid  en  souvereiniteit  Gods.  Dan  is  de  weg  gebaand  voor 
het  pantheïsme,  dat  nog  wel  van  wedergeboorte  spreekt, 
maar  niet  in  den  zin  der  H.  S.  en  van  de  christelijke 
religie.  Wat  onder  den  naam  van  wedergeboorte  in  de 
opvatting  van  het  pantheïsme  wordt  aangediend,  is  het 
feitelijk  niet.  Niet  een  centrale  omzetting  van  het  wezen, 
een  vernieuwing  van  den  wil,  maar  een  vry-worden 
van  verkeerde  invloeden  en  onjuist  inzicht,  waardoor 
de  wil  gebonden  was.  Wedergeboorte  in  naam ;  inder- 
daad eene  evolutie,  waarin  geene  rekening  gehouden 
wordt  met  de  zonde  als  &vo(iiay  als  verbreking  der  god- 
deiyke  wet,  en  dus  evenmin  met  de  verzoening  als  een 
nieuwe  verhouding,  waarin  de  geloovige  door  Christus 
komt  tegenover  God. 

Tegenvoeter  van  deze  pantheïstische  opvatting  is  die 
van  net  déisme.  In  het  deïsme  wordt  Gods  absoluut 
verheven  zijn  boven,  en  onderscheiden  zyn  v^n  Zijne 
schepping  zóó  strak  genomen,  dat  het  wordt  tot  een 
volstrekte  scheiding.  Van  een  werken  Gods  op  en  in 
Zijne  schepping  kan  geen  sprake  meer  zijn.  God  wordt 
voor  het  deïsme  een  God  van  verre,  en  niet  meer  van 
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nabij.  Het  is  niet  meer  Zijn  wil  en  Z\jn  alomtegen- 
woordige kracht,  waardoor  alle  dingen  gedragen  worden  ; 
maar  het  geschapene  wordt  geregeerd  en  geregeld  door 
de  eenmaal  aanwezige  krachten.  Deze  opvatting  leidt 
onvermgdeiyk  tot  de  loochening  van  het  wonder,  van 
alle  byzondere  openbaring,  en  tot  moralisme.  Van  een 
onmiddelUjke  werking  van  God  op  en  in  het  hart  Zijner 
kinderen  kan  voor  het  deïsme  geen  sprake  zijn.  En  de 
historie  bewgst  klaar,  dat  het  de  dood  is  voor  alle 
echte  religie.  De  noodzakelijkheid  zoomin  als  demoge- 
lijkheid van  wedergeboorte  vindt  in  het  deïsme  erkenning^ 

Alleen  de  christelgke  belijdenis  van  God  den  Vader, 
den  Almachtige,  Schepper  des  hemels  en  der  aarde,  doet 
eenerzijds  tot  haar  recht  komen  de  waarheid  van  Gods 
souverein  verheven  zgn  boven  en  gebieden  over  de 
werken  Zijner  hand,  anderzgds  van  Zgn  vaderlgk  zor- 
gen en  genadige  tegenwoordigheid  in  het  hart  Zgner 
kinderen. 

De  christeiyke  religie  met  haar  kennis  van  zonde  en 
genade  erkent  zoowel  Gods  souvereiniteit  als  Zgn  vader- 
Igke  gezindheid  en  verhouding  jegens  de  geloovigen.  Zg 
heett  oog  voor  de  waarheid  dat  „de  Vader  werkt  tot 
nu  toe**  (Joh.  5 :  17).  Daarom  erkent  zg,  dat  zonder 
Zgn'  wil  geen  muschje  ter  aarde  valt;  erkent  ook  het 
wonder  als  behoorend  in  de  sfeer  der  bijzondere  open- 
baring, en  deel  hiervan  uitmakend.  Zg  ziet  in  de  sterkte 
van  Grods  kracht,  waardoor  Hg  Christus  uit  de  dooden 
heeft  wedergebracht  (vgl.  ook  Rom.  1 : 4)  het  beginsel 
en  de  drijfkracht  van  alle  herscheppende  genade,  en 
vindt  in  de  belgdenis  van  den  H.  Geest,  en  in  de  ge- 
meenschap des  H.  Geestes,  die  het  voorrecht  is  der 
geloovigen,  de  kroon  en  het  doel  van  alle  bgzondere 
openbaring,  n.1.  door  de  gaven  des  H.  Geestes  den  ge- 
loovige  de  gemeenschap  met  Christus  te  schenken,  alzoo 
te  binden  aan  God,  en  in  dat  leven  zijner  ziel  hem 
terug  te  brengen  tot  zgn  oorspronkelgke  bestemming. 

Dit  leven  der  ziel  wordt  gewerkt  in  het  wonder  der 
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wedergeboorte,  waarin  God  onmiddellgk  de  ziel  aangrgpt, 
en  rechtstreeks  op  haar  werkt. 

De  groote  vraag  is  ook  hier  de  vraag  naar  de  betee- 
kenis  der  zonde  en  de  absolute  kracht  en  waarde  der 
genade.  De  kwestie  der  wedergeboorte  raakt  dus  het 
hart  der  christelgke  religie.  De  vraag  is  deze:  is  het 
genoeg,  dat  Gk>d  door  zedeiyke  middelen  werkt  op  den 
mensch,  genoeg  om  de  kracht  der  zonde  te  breken;  of 
is  het  noodzakelijk  dat  Ood  onmiddellijk  de  ziel  aan- 
grgpt,  en  den  wil  omzet?  En  dan:  moet  de  mogelgk- 
heid  hiervan  geloochend  of  erkend  7 

De  christeiyke  religie  beiydt  in  haar  spreken  van 
„wedergeboorte"  als  van  een  „geboren  worden  uit  den 
Geest,"  een  „uit  God  geboren  z^jn'*,  een  „weder-opstan- 
ding  uit  de  dooden'*,  de  onmiddellijke  werking  der 
mogendheid  Gods,  waarin  Hg  door  den  H.  G.  den  zon- 
daar aangrijpt,  en  in  het  lichaam  van  Christus  invoegt. 

De  wedergeboorte  is  dus  niet  een  daad  van  den  zon- 
daar-zelven,  als  hij  tot  geloof  komt;  maar  een  werk 
Gods;  ze  gaat  van  God  uit,  en  maakt  den  zondaar,  die 
dood  is,  levend.  Wg  werken  niet-zelven  de  wederge- 
boorte; ze  u/oreft  gewerkt  aan  het  hart  der  uitverkorenen. 
Zy  zet  zgn  ik  om,  en  straks  wordt  dit  nieuwe  leven 
ook  in  zijn  werkingen  openbaar. 

Een  andere  vraag  kan  voorts  ook  niet  uitblijven,  nl. 
wanneer  deze  wedergeboorte  wordt  gewerkt.  Maar  de 
vraag  is  gemakkeiyker  gesteld  dan  het  antwoord  met 
beslistheid  te  geven.  Er  blgve  hier  in  ons  denken  eer- 
bied voor  het  mysterie,  en  in  ons  geloof  plaats  voor  de  be- 
lijdenis van  Gods  vr^j-macht,  die  doet  al  wat  Hem  behaagt 

Wy  zullen  wel  doen,  het  woord  van  den  Heiland  in 
gedachten  te  houden:  „de  wind  blaast,  waarheen  hy 
wil,  en  gy  hoort  zyn  geluid,  maar  gy  weet  niet  van- 
waar hy  komt  en  waar  hy  henengaat;  alzoo  is  een 
iegeUjk,  die  uit  den  Geest  geboren  is."  Hoe  God  „indringt 
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in  de  binnenste  deelen  des  menschen/'  gelgk  de  Dordtsche 
leerregels  bet  uitdrukken,  boe  de  wedergeboorte  door  de 
werking  des  H.  Geestes  in  de  ziel  des  menseben  tot 
stand  komt,  is  en  blijft  Oods  gebeim,  dat  wij  niet  ont- 
leden kunnen. 

En  daarom  is  ook  van  het  {^'(Jstip  der  „eerste  genade," 
van  bet  wanneer  der  levendmaking  met  zekerbeid  weinig 
te  zeggen.  Wg  hebben  ook  hier  niet  wijs  te  zijn  boven 
hetgeen  men  behoort  wijs  te  zijn,  en  nooit  te  vergeten  dat 
^onze  menscheiyke  voorstellingen  het  doen  Gods  even- 
min bepalen  als  beperken  kunnen. 

Wel  zijn  er  onjuiste  voorstellingen,  waarover  wij  in 
dit  verband  niet  kunnen  zwggen,  en  die  wij  op  grond  van 
gezonde  zielkunde  moeten  afwijzen. 

In  de  eerste  plaats  zal  een  ieder  zich  naar  onze  over- 
tuiging te  wachten  hebben  voor  het  gevaar,  op  den 
raad  en  wil  Gods  eenzijdig  en  uitsluitend  allen  nadruk 
te  leggen.  Ongetwijfeld,  de  belgdenis  moet  op  grond  van 
wat  de  H.  S.  leert,  door  het  geloof  worden  gehand- 
haafd, en  de  haar  toekomende  plaats  in  ons  denken 
hebben,  dat  het  God  is,  die  alle  dingen  werkt  naar  den 
raad  van  Z^nen  wil.  Maar  toch  nooit  zóó  eenzydig 
intellectualistisch,  dat  voor'  dien  raad  en  wil  het  werken 
Gods  in  zijn  reëele  beteekenis  wordt  over  het  hoofd  gezien. 

Het  christelijk  geloof  belijdt  terecht,  dat  er  geen  toe- 
val is;  dan  ware  er  ook  geen  historie;  dat  het  niet  de  drijf- 
kracht is  van  de  in  het  zijnde  en  wordende,  (dat  dan  als 
goddelijk  gedacht  is)  schuilende  en  openbaar  wordende 
levens-kracht,  ^)  die  bet  opkomen  en  verdwgnen  van  het 
al  beheerscht;  maar  dat  wat  was  en  is  en  worden  zal, 
was  en  is  en  zal  worden  krachtens  den  raad,  en  door 
den  wil  en  de  macht  van  den  eeuwigen  God.  De  raad 
des  Heeren  bestaat  in  eeuwigheid,  de  gedachten  zgns 
harten  van  geslacht  tot  geslacht  Ps.  33  :  11.  Deze  raad 
en  gedachten  Gods,  zoo  bedoelt  't  biykens  bet  verband 

1)  YgL  Stdnmann,  a.    a.   O.  S.  S89,    die  dese  pMtheittiMhe  gedadite  loo  onielir9fl : 
•eiae  bii  sar  TÖUigen  Immaneot  der  GotÜMit  dvrehgottete  Welt.'* 
TkêU,  Shuttin  1901.  30 
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ook  Ps.  33,  worden  verwerkelijkt  en  hebben  hun  be- 
stand, in  historisch  gebeuren,  waaruit  het  'geloof  den 
raad  en  de  gedachten  Gods  naar  hun  inhoud  kennen 
leert,  in  het  verloop  van  opeenvolgende  momenten, 
waarin  als  wij  het  zoo  zeggen  mogen  de  raad  en  wil 
Gods  zijn  beslag  krijgt.  Zoo  immers  is  de  wereld-historie, 
en  in  dat  groot  bestek  de  geschiedenis  van  Israël  en  de 
christelijke  kerk  te  erkennen  als  het  werken  Gods, 
waarin  Hij  al  Zijn  welbehagen  doet. 

Zoodra  wij  öf  het  onderscheid  tusschen  het  zijn  en 
het  worden,  öf  den  samenhang  van  beide,  uit  het  oog 
verliezen,  raken  w^j  op  een  dwaalspoor.  Hetmenschen- 
leven  is  meer  dan  een  uit  den  tijd  opkomende  en  met 
den  tijd  vergaande  reeks  van  toestanden  en  verschijn- 
selen; maar  evenzeer  wordt  zijn  waarde  en  onvergan- 
kelijke beteekenis  niet  recht  geschat,  wanneer  men  het 
ziet  als  van  gelijke  waarde  als  de  schaduw  op  een 
scherm  geprojecteerd  door  de  daarachter  liggende  wer- 
kelijkheid, in  ons  geval  dan  Gods  eeuvrige  gedachte. 

Zonder  juist  onderscheiden  en  nauwkeurig  zich  reken- 
schap geven  van  de  beteekenis  der  woorden,  sticht  men 
hier  zoo  licht  verwarring. 

Wanneer  een  schilder  voor  zijn  doek  staat,  en  het 
penseel  gaat  hanteeren,  maakt  hg  maar  niet  in  het 
vrilde  weg  een  begin,  zonder  zelf  nog  te  weten,  wat  het 
worden  zal.  Maar  in  den  geest  heeft  hy  zgn  stuk  voor 
zich  gezien,  zooals  het  op  het  doek  komen  moet.  Het 
schilderij,  dat  daar  wordt,  en  straks  als  kunstwerk  de 
bewondering  wekt  der  kenners,  houdt  verband  met,  ja 
is  uitvloeisel  van  wat  het  kunstenaars-genie  in  zgn  geest 
had  geconcipieerd.  Doch  niemand  zal  daarom  dwaas 
genoeg  zijn,  om  de  conceptie  in  den  geest  van  den 
schilder  met  het  voltooide  stuk  te  vereenzelvigen. 

Een  architect,  die  een  huis  bouwen  gaat,  zal  niet  de 
metselaars  zóó  maar  aan  het  steenen-stapelen  en  muren 
optrekken  zetten.  Eerst  is  er  de  conceptie  van  het  ge- 
bouw in  zgn  geest;  dan  de  teekening,  die  't  aangeeft 
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zooals  het  worden  moet;  en  eindelijk  komt  er,  volgens 
plan  en  teekening,  het  gebouw  te  staan. 

Zou  nu  de  schilder  u  zeggen:  mijn  stuk  is  klaar, 
hiermee  bedoelend,  dat  hij  het  heeft  „gezien"  en  wéét 
wèit  hij  op  het  doek  brengen  zal,  en  hij  brengt  u  voor 
het  linnen,  waaraan  geen  penseel  nog  geraakt  heeft; 
of  zegt  de  architect  u:  mijn  huis  is  gereed,  denkend 
aan  het  plan,  dat  hem  klaar  voor  den  geest  staat,  en 
hij  brengt  u  op  het  terrein,  waar  nog  geen  spa  in  den 
grond  is  gestoken,  dan  zegt  gij :  hoe  heb  ik  het  nu  7  En  hij 
moge  dan  geen  onwaarheid  spreken,  zijn  zeggen  werkt 
toch  verwarrend,  want  hij  bedoelt  iets  anders  dan  gij  ver- 
staat, en  wekt  b\|  u  een  andere  gedachte  dan  die  hij  heeft. 

De  conceptie  van  het  schilders-genie  en  zijn  afge- 
werkt schilderij  hebben  beide,  als  ge  wilt  „realiteit.^' 
Dit  neemt  echter  niet  weg,  dat  de  conceptie  het  schil- 
derij niet  ia,  en  ook,  dat  gij  de  conceptie  niet  kennen 
leert  dan  door  het  schilder^,  dat  ge  voor  u  ziet. 

Houd  dit  nu  in  het  oog,  bij  wat  wQ  zeggen  willen 
over  het  „wanneer"  der  wedergeboorte.  Het  kan  niet 
anders  dan  verwarring  stichten,  als  iemand  zou  willen 
spreken  van  eene  „wedergeboorte  van  eeuwigheid"  als 
omschrijving  van  de  waarheid  der  voorverordineering 
(Rom.  8:30).  Want  Gods  raad  bestaat,  en  hg  doet  al 
zijn  welbehagen,  maar  die  raad  Gods  is  niet  de  weder- 
geboorte der  uitverkorenen ;  deze  komt  tot  stand  krach- 
tens Gods  raad.  Ook  is  er  geen  gegeven  in  de  H.  S., 
dat  ons  recht  geeft  om  te  spreken  van  eene  „weder^ 
geboorte,  in  Christus  geschied,"  als  het  hoofd  der  verkoren 
menschheid,  als  het  centrale  „Ik*'  van  het  uitverkoren 
geslacht.  Zoomin  als  er  in  de  Schrift  sprake  is  van  eene 
rechtvaardigmaking  van  eeuwigheid,  maar  alleen  van 
eene  rechtvaardiging  door  het  geloof,  is  er  ooit  eenige 
aanduiding  van  een  zgen.  „ideêele  wedergeboorte," 
maar  slechts  van  de  wedergeboorte  als  een  daad  Gods 
aan  den  zondaar. 

Het  reëele,   historisch  verloopend  leven  mag  niet  in 
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zijne  waarde  en  beteekenis  verkleind  worden,  door  het 
te  vereenzelvigen  met  de  gedachte  of  het  voornemen 
Gods.  Het  zgn  is  niet  met  het  denken  ident 

En  de  wedergeboorte  der  uitverkorenen  is  niet  vol- 
bracht in  het  voornemen  Gk>ds,  of  in  de  opstanding  van 
Christus,  maar  wordt  tot  stand  gebracht  naar  het  voor- 
nemen Oods,  uit  kracht  van  Christus*  opstanding. 

T^anneer  deze  wedergeboorte  wordt  gewerkt,  is  eene 
vraag,  gemakkelijker  te  stellen  dan  te  beantwoorden. 
Altijd  zal  het  raadzaam  zijn  bij  het  zoeken  naar  een 
antwoord,  niet  eenzijdig  uit  te  gaan  van  hetgeen  mogelijk 
moet  geacht  worden,  maar  ook  in  het  oog  te  houden, 
wat  de  werkelijkheid  te  zien  geeft  en  leert.  Ook  hier 
niet  enkel  deductie,  maar  ook  inductie.  Een  spreken 
van  uit  het  geloof,  dat  de  religie  in  haar  primair  be- 
standdeel erkent  als  een  werking  van  God  op  de  ge- 
loovigen,  O  maar  dat  juist  als  geloof  niet  alle  empirie 
verwerpt,  of  opzijschuift. 

Een  regel  mag  niet  afgeleid  worden  uit  een  abstracte 
mogelijkheid,  maar  moet  voeling  houden  met  hetgeen 
blijkens  het  werkelijk  leven  zich  voordoet. 

De  religieuze  intuitie  raakt  zoo  licht  weg  uit  het 
analyseerend  verstand ;  de  gegevens  der  H.  Schrift  wor- 
den gesystematiseerd,  zonder  dat  rekening  wordt  gehouden 
met  de  empirische  kennis  van  het  ziele-leven.  Daar  is 
eene  wijsgeerige  richting,  die  de  idee,  het  begrip,  voor 
de  werkelijkheid  houdt;  en  zoo  wordt  licht  het  denk- 
bare, het  logisch  mogelijke  voor  de  eenige  en  nood- 
zakelijke realiteit  aangezien. 

Merkwaardig  en  leerzaam  is  het  verschil  dat  valt  waar 
te  nemen  tusschen  de  wijze  van  behandeling  en  de  op- 
vatting van  Calvqn  en  die  van  Yoetius. 

In  de  ervaring,  in  het  waarneembare,  is  geen  enkel 
gegeven,  aan  de  hand  waarvan  iets  vermoed  of  ge- 
constateerd worden   kan  aangaande  de  wedergeboorte 


1)  YgL  A.  S.  E.  Tulaa,  WQtbegeerte  der  theol..  TheoL  Stnd.  1906  bl.  81. 
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van  een  klein  kind.  Wèl  moet  men,  omgekeerd,  zeggen 
waar  oprecht  geloof  is,  is  ongetwijfeld  ook  de  wederge- 
boorte aanwezig.  De  wedergeboorte  wordt  gekend  uit 
de  bekeering  en  het  geloof. 

Dit  is  Calvgns  opvatting,  die  naar  waarheid  zegt  „dat 
het  geloof  uit  de  wedergeboorte  vloeit  gelgk  als  uit 
zgn  bron....  Terwijl  God  onshetgeloof schenkt, weder- 
baart  Hg  ons  op  zekere  verborgene,  ons  onbekende 
wflze." ,) 

Hoe  echter,  als  de  mogelgkheid  totaal  ontbreekt  om 
die  verborgene,  inwendige  werking  Gk)ds  te  kennen  of  waar 
te  nemen  uit  haar  vrucht  en  werking?  Hoe  bg voorb.  te 
oordeelen,  wanneer  een  kind  sterft  op  zóó  jeugdigen 
leeftijd,  dat  het  van  eenig  geloof  of  geloofsvertrouwen 
met  mogelgkheid  nog  geen  blyk  kon  geven?  In  zulk 
een  geval,  zegt  Calvin,  mag  daarom  het  verborgen 
werk  Gods  niet  worden  geloochend.  Iemand,  die  hem 
vragen  zou  naar  het  lot  der  kinderen,  die  wegsterven 
zonder  dat  bij  hen  nog  van  geloof  sprake  kan  zijn,  ver- 
wast hg  naar  het  voorbeeld  van  Johannes  den  Dooper, 
dien  God  van  zgn  moederslgf  af  met  den  H.  Geest  ver- 
vuld heeft  (Luk.  1 :  15).  „In  hem  heeft  God  een  bewgs 
vertoond  van  wat  Hg  vermocht  in  de  anderen,"  n.1.  in 
die  kinderen,  die  in  den  kinderleeftijd  gezaligd  worden, 
„ut  certe  ex  ea  aetate  aliqui  servantur."  Laat  ons  dus 
niet  bestaan  Gode  een  regel  voor  te  schrijven,  dat  Hij 
niet  zou  heiligen  die  Hij  wil,  gelgk  Hg  dezen  (Joh.  d.  D.) 
geheiligd  heeft."  (Inst  IV,  16,  17). 

De  mogelgkheid  van  de  wedergeboorte  van  vroeg- 
stervende  kinderen  werd  eveneens  op  de  Dordtsche  synode 
terecht  erkend.  De  Dordtsche  Vaderen  leerden  „dat  de 
godzalige  ouders  niet  moeten  tw^felen  aan  de  verkiezing 
en  zaligheid  hunner  kinderen,  welke  God  in  hunne  kinds- 
heid uit  dit  leven  wegneemt".  (Dord.  leerr.  I  17). 

1)  Conini.  ad  Joh.  1 :  18.  Sequitur,  fldeB  ex  aobis  non  proTeaire,  eed  ipiritiMUe  n§imtn- 
tionie  eeee  firvctaa.  Negat  eTtsfelitto  poeee  qoemqmm  eredere  nid  ex  Deo  genitie  eet: 
eoeleit  ergo  donvrn  eet  fidei. . .  Sx  regtMiatioBe  Uaqoam  ex  fonte  aauit  ftdee. . .  Q««m 
Domimii  Boe  Adem  inepirat^  oeenlte  aot  et  treano  qnodam  et  incogiBitoBobiiModorefifBit. 
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Hierbtj  moest  men  het  gelaten  hebben.  Het  geloof  in 
Gods  barmhartigheid,  en  de  erkentenis  van  waarde  en 
beteekenis  van  het  genade-verbond  gaven  Galvijn  en  den 
mannen  der  Dordtsche  synode  vrijheid,  met  een  beroep 
op  de  H.  Schrift  zulk  een  vertrouwen  aangaande  het 
lot  van  jonggestorven  kinderen  uit  te  spreken,  en  te 
zeggen  dat  zij  over  de  zaligheid  dier  kinderen  „vrome- 
l\jk  vermoeden"  mochten. 

Voetius  echter  ging  verder.  Uit  de  mogelijkheid  der 
wedergeboorte  van  jonge  kinderen,  ook  door  Cal  vijn  erkend, 
leidt  hy  als  algemeenen  regel  af,  dat  alle  uitverkorenen, 
binnen  den  kring  der  kerk  geboren,  in  hunne  kinds- 
heid, in  vele  gevallen  vóór  hunnen  doop,  worden 
wedergeboren.  En  niet  alleen  dit,  maar  dit  zaad  der 
wedergeboorte  kan  zonder  te  ontkiemen  jaren  lang  ver- 
borgen bl\jven,  zooals  een  zaadkorrel  in  de  aarde  sluimert. 
Zoodat  ook  bg  hen,  die  b\jv.  tot  hun  30«  of  70«  jaar 
zonder  werkelijk  geloof  en  bekeering  blijven,  de  weder- 
geboorte nochtans  als  aanwezig  moet  ondersteld  worden.  ^) 

Natuurlijk  moet  de  mogelijk  eener  wedergeboorte 
„ab  utero  matris"  of  in  de  allereerste  kindsheid  binnen  den 
kring  van  het  verbond  ten  volle  gehandhaafd  blijven, 
met  een  beroep  op  de  erkentenis  van  Gods  almacht,  en 
op  het  voorbeeld  van  Johannes  d.  D.  Maar  het  strijdt 
toch  m.  i.  met  een  gezonde  psychologie,  het  vindt  geen 
steun  hoegenaamd  in  de  ervaring,  en  bedreigt  de  rechte 
schatting  van  de  waarde  der  verkondiging  van  het 
evangelie,  de  onderstelde  wedergeboorte  van  alle  gedoop- 
ten  aan  te  nemen. 


1)  Ditp.  de  tUtii  electornm  ante  convenionem  (Biblioth.  reform,  vol.  IV,  p.  S5S  m.)  tteli 
V.J  de  vraag:  ,an  electi  externe. foederati  ten  infoedere  nati,  omnet  et  tingnli  in  inbntia 
■en  ab  ntero  matria  tint  interne  foederati,  laneti  et  regeniti  ?**  En  het  antwoord  Inidt :  ,in 
genere  qnidem  bant  gravate  boe  concedere  videntox  tbeologi ;  led  dnrinecnlom  forte  videa- 
tnr,  ti  extendamni  etiam  ad  iUoa,  qni  sine  actuali  fide  et  retiipitcentia  tive  in  esterna 
cccleeiae  commnnione  tfve  extra  eam  persitnnt  nsqne  ad  SO  ant  70  aetatit  annnm,  immo 
neqne  tnb  finem  vitae.  Tarnen  afftrmandnm  eet,  tandin  temen  illnd  regenerationis  line  nlla 

germinatione   inb  glebis  poite  delitetcere Segnitnr  ergo  aliqnot  foederatot  in  infkntia 

eiie  regenitof,  omnea  eoi  seil.  qni  tont  electi  et  lalvandi'*' 

Zelfs  van  den  moordenaar  aan  bet  kruit,  de  boetvaardige  sondaret  (Lc.  7)  ondertteU  V* 
dat  s\i  in  infitntia  regeniti  iQn. 
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Mij  dunkt,  wy  gaan  het  veiligst,  en  blijven  in  over-- 
eenstemming  met  de  H.  Schrift,  ^)  wanneer  wg  met  het 
oog  op  hen,  die  niet  in  hun  kindsheid  sterven,  maar 
tot  de  jaren  des  onderscheids  komen,  zeggen:  de  aan- 
wezigheid der  wedergeboorte  wordt  gekend  uit  het  geloof 
en  de  bekeering.  Zoo  toch  wordt  niets  te  kort  gedaan  aan 
de  waarheid  dat  de  christelijke  religie  in  haar  wezen 
is  kennis  van  zonde  en  genade,  en  evenmin  aan  de 
erkentenis,  dat  het  eene  van  God  uitgaande  werking  is, 
die  tot  deze  kennis  brengt. 

Natuurlijk  zal  niemand  ontkennen,  dat  deze  werking 
er  zijn  kan,  en  haar  kracht  kan  doen,  en  in  haar  aan- 
wezigheid door  anderen  vermoed  of  waargenomen  wor- 
den, zonder  dat  de  wedergeborene  zelf  zich  rekenschap 
geeft  van  wat  er  met  hem  plaats  greep. 

Het  leven  is  er  met  zijn  bewegingen,  vóór  er  het 
bewustzgn  van  te  leven  is.  De  uitgangen  des  levens  zijn 
uit  de  geheimzinnige  en  onnaspeurbare  diepten,  waar 
het  nog-niet-bewuste,  door  Gods  wil  gewerkt,  zich 
beweegt  en  merken  doet.  Ook  in  het  natuurlijk  leven 
is  dit  zoo.  Een  pasgeboren  kind  geeft  uiting  aan  ver- 
schillende gewaarwordingen,  en  reageert  op  allerlei 
prikkels  zonder  dat  het  er  zelf  weet  van  heeft.  En  ook 
op  wat  later  leeftijd  wordt  de  wil  geleid  door  motieven, 
die  het  kind  zelf  niet  vermoedt.  Maar  juist  die  nog- 
niet-bewuste  wils-uitingen  en  dat  nog  onbewustreageeren 
op  allerlei  prikkels  bewijzen  de  aanwezigheid  van  het 
leven.  En  straks  krijgt  het  kind  ook  besef  en  kennis 
van  het  dat  en  het  hoe  van  zijn  eigen  bestaan. 

Zoo  nu  kan  het  ten  deele  óók  liggen  ten  opzichte  van 
het  leven  der  wedergeboorte.  Ten  deele,  niet  volkomen. 
Omdat  bij  een  volwassene,  die  wederom-geboren  wordt, 
het  bewustz^nsleven  al  in  een  andere  phase  va^i  ont~ 
wikkeling  is  gekomen.  De  wil  is  in  bepaalde  richting 
gestuurd  geweest,  en  dus  blijft,  waar  God  in  de  weder- 
geboorte de  centrale  verandering,  de  algeheele  omzet- 

1)  Ygl  OM,  Joh.  1 :  19,  18.  I  Job.  4:7. 
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tiDg  bewerkt,  het  conflict  niet  uit.  Maar  boe  ook  over- 
dekt en  teruggebouden  door  andere,  oudere  motieven, 
toch  werkt  en  woelt  onder  alles  het  nieuw  gewekte 
leven  van  het  geloofsvertrouwen,  dat  naar  Gkni  uitgaat 
en  steunt  op  Zijne  barmhartigheid  in  Christus. 

Die  uitgang  des  levens  kan  er  z^n,  dat  nieuwe  leven 
kan  zich  laten  gelden,  zonder  dat  de  wedergeborene 
zelf  aanvankelijk  behoeft  te  beseffen,  wèit  hem  is  ge- 
schied. Maar  toch  zal  het  onvermqdelgk  reageeren  op 
zekeren  prikkel,  uiting  geven  aan  innerlijke  gewaar- 
wordingen, gedreven  worden  door  een,  misschien  nog 
onbegrepen,  inneriyke  drgf  kracht,  getrokken  met  koor- 
den der  liefde,  en  niet  ongevoelig  blijven  bij  de  roep- 
stemmen der  goddeiyke  liefde. 

Zoo  komen  wg  van  zelf  tot  de  vraag,  sprekende  van 
de  roepstemmen  der  goddelijke  liefde,  hoe  en  waardoor 
de  wedergeboorte  wordt  gewerkt  Anders  gezegd  tot  de 
vraag  naar  de  onderlinge  betrekking  van  roeping  en 
wedergeboorte. 

Als  het  waar  is,  dat  wij  van  de  mogelijkheid  der 
wedergeboorte  van  kleine  kinderen  nog  niet  mogen  be- 
sluiten tot  de  onderstelde  wedergeboorte  van  alle  of  vele 
gedoopten,  ook  al  is  het  dat  in  hun  later  leven  van 
bekeering  en  geloof  niets  biykt,  dan  is  het  zeker  óók 
waar,  dat  niet  licht  aan  de  verkondiging  van  het  evan- 
gelie een  te  belangrijke  beteekenis  wordt  toegekend. 

De  groote  geestelijke  schat  van  de  kerken  der  refor- 
matie, haar  kostelijkst  goed  is  en  blgfl  de  rechte  en 
zuivere  verkondiging  van  het  Woord.  Niet  alsof  de 
werking  Gknis,  waardoor  Hij  de  wedergeboorte  werkt, 
aan  dat  Woord  gebonden  zou  zijn;  maar  wèl  zóó,  dat 
veelal  de  H.  Geest  met  en  onder  dat  Woord  werkt,  en 
Zyn  innerlijke  krachtige  werking  vaak  aan  de  verkon- 
diging van  dat  Woord  zal  zijn  verbonden.  De  verkon- 
diging van  het  Woord  dan  genomen  in  den  ruimst 
mogelijken  zin;  niet  enkel  de  ambtelgke  verkondiging, 
maar  iedere  wijze  waarop   het  getuigenis  aangaande 
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zonde  en  genade  wordt  gebracht  tot  eenig  menschen- 
kind:  in  woord  en  geschrift,  in  lied  en  beeld,  door 
ouders  of  op  de  school,  of  hoe  dan  ook. 

De  keus  en  de  verordening  der  middelen,  die  naar 
Gods  wil  moeten  gebezigd  worden,  houden  verband  met 
en  zgn  aangelegd  op  het  doel,  waartoe  zij  moeten  mede- 
werken. Zoo  is  het  in  de  scheppings-ordeningen.  En  ook 
in  het  werk  der  herschepping. 

Het  gewone  middel  om  het  lichamelijk  leven  te  onder- 
houden is  het  gebruik  van  spijzen.  Dit  middel  werkt 
niet  op  en  uit  zichzelf,  maar  door  de  alomtegenwoordige 
kracht  Oods,  die  Zyne  werking  tot  onderhouding  van 
ons  leven  in  den  regel  aan  dit  middel  heeft  gebonden. 
Maar  als  het  Hem  behaagt,  kan  Hij  ook  zonder  middel 
door  Zgn  kracht  en  bevel  het  leven  in  stand  houden. 
Merkwaardig  is  het  antwoord  dat  Jezus  geeft  bg  de 
verzoeking  in  de  woestgn :  „De  mensch  zal  bg  brood 
alleen  niet  leven,  maar  bij  alle  woord^  dat  door  den 
mond  Grods  uitgaat." 

Het  woord  Gods  is  een  bevel ;  en  omdat  het  een  woord 
van  God  is,  een  bevel  dat  wordt  gehoorzaamd. 

Op  het  gebied  der  herschepping  heeft  de  Kerk  op  te 
treden  met  het  woord  des  evangelies,  dat  een  belofte 
en  een  bevel  omvat:  de  belofte  der  zonden-vergeving 
en  het  bevel  der  bekeering.  Als  zoodanig  is  het  berekend 
en  aangelegd  op  het  wezen  des  menschen,  geschapen 
naar  Gods  beeld.  De  werking  van  God  op  het  hart,  is 
evenwel  niet  opgesloten  binnen  dat  woord.  En  dus  niet 
uitsluitend  van  zedelgken  aard. 

Terecht  werd  dan  ook  op  de  Dordtsche  s]mode  uitge- 
sproken, dat  de  wedergeboorte  niet  in  ons  wordt  teweeg- 
gebracht „door  middel  van  de  uiterlijke  predicatie  alleen, 
noch  door  aanrading,  of  zulke  manier  van  werking,  dat, 
wanneer  nu  God  zijn  werk  volbracht  heeft,  het  alsdan  nog 
in  de  macht  des  menschen  zou  staan,  wedergeboren  of 
niet  wedergeboren  te  worden;  maar  het  is  een  gansch 
bovennatuurlgke,  een   zeer  krachtige  en  tegelgk  zeer 
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zoete,  wonderlijke,  verborgene  en  onuitsprekeiyke  wer- 
king, dewelke  naar  bet  getuigenis  der  Schrift  in  hare 
kracht  niet  minder  noch  geringer  is  dan  de  schepping 
of  opwekking  der  dooden."  (Dordt.  leerr.  III,  IV,  12). 

De  zedelijke  werking  zou  genoegzaam  zQn,  om  geloof 
te  wekken,  als  onze  blindheid  en  hardnekkigheid  zulks 
niet  verhinderde . . .  Daarom  wordt,  zonder  de  verlichting 
des  H.  Geestes,  door  het  woord  niets  uitgericht.  ^) 

Het  woord  op  zichzelf,  als  uitwendig,  zedelijk  middel, 
werkt  de  wedergeboorte  niet  Maar  met  de  prediking 
van  het  Woord  gaat  als  bet  Gode  behaagt,  eene  inner- 
lijke werking  van  den  H.  Geest  op  het  hart  gepaard, 
waardoor  de  doode  levend  wordt  gemaakt. 

Deze  nauwe  samenhang  van  Woord  en  Geest  wordt 
door  Galvijn  erkend,  als  hij  zegt:  „de  prediking,  wan- 
neer het  Gode  belieft  te  werken,  is  een  instrument 
zijner  mogendheid.  En  voorwaar,  de  stem  des  menschen 
kan  door  hare  kracht  geenszins  tot  in  de  ziel  der  men- 
schen doordringen . . .  Maar  al  deze  dingen  verhinderen 
niet,  dat  God  door  des  menschen  stem  krachtig  werkt 
om  door  menschendienst  het  geloof  in  ons  te  scheppen" 
(Comm.  op  Rom.  10  :  17).  Insgelijks  in  zijne  Institutie : 
„God  geeft  ons  het  geloof  inwendig  in  onze  harten, 
doch  door  het  middel  en  instrument  van  zijn  evangelie. 
Gelijk  ook  bij  God  is  de  macht  om  zalig  te  maken^ 
maar  hij  verklaart  en  bewijst  die  in  de  verkondiging 
van  het  evangelie"  (IV  1,  5). 

De  wedergeboorte  kan  vergeleken  worden  met  de 
schepping  en  met  de  opwekking  der  dooden.  Zoo  komt 
in  het  bekende  gezicht  van  de  vallei  der  doodsbeen- 
deren,  wel  niet  door,  maar  dan  toch  op  het  woord  van 
Ëzechiël  tot  de  dorre  beenderen  het  leven  daarin  weer. 
En  evenzoo  op  het  roepen  van  Jezus  stond  Lazarus  uit 
de  dooden  op.  Nu  is  het  zeker  waar,  dat  tot  de  ooren 
van  den  gestorven  Lazarus  de  stem  des  Heeren  niet 
kon  doordringen.  Maar  even  waar  toch  ook,  dat  hij  op 

1)    CftlT^n,  Intt  ni,  %,  8S. 
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het  woord  van  Jezus  uit  het  graf  kwam.  Met  dat  woord 
is  dus  gepaard  gegaan  een  wondere,  onnaspeurlijke 
werking,  waardoor  Lazarus  in  het  leven  terugkeerde, 
en  gehoorzaamde  aan  het  bevel:  kom  uit. 

Zoo  is  het  nu  ook  in  de  wedergeboorte.  De  uiterlijke 
prediking  alleen  wekt  het  leven  der  wedergeboorte  niet. 
Maar  wanneer  het  Hem  behaagt,  verbindt  God  daaraan 
een  inneriyke  onweerstaanbare  werking,  waardoor  de 
geroepene  het  Woord  hoort  en  gehoorzaamt.  Zoo  „sluit 
de  bovennatuurlijke  werking  Gods,  waardoor  Hij  ons 
wederbaart,  geenszins  uit  noch  stoot  om  het  gebruik 
van  het  evangelie,  hetwelk  de  wijze  God  tot  een 
zaad  der  wedergeboorte  verordend  heeft"  (Dordt. 
leer.  Hl,  IV,  17). 

Eenzelfde  erkentenis  vinden  wij  in  de  Ned.  Gel.  bel. 
uitgesproken  (art.  35)  aangaande  deze  geestelijke  ge- 
boorte „welke  geschiedt  door  het  woord  des  evangelies» 
in  de  gemeenschap  des  lichaams  van  Christus." 

Tenvijl  wij  alzoo  vollen  nadruk  leggen  op  de  betee- 
kenis  van  de  verkondiging  van  het  evangelie,  zy  tevens 
duidelijk  uitgesproken,  dat  deze  opzichzelve  de  weder- 
geboorte niet  werkt.  „God  die  gezegd  heeft,  dat  het 
licht  uit  de  duisternis  schijnen  zou,  is  degeen  die  in 
onze  harten  geschenen  heetl  om  te  geven  verlichting 
van  de  kennis  der  heerlijkheid  Gods  in  het  aangezicht 
van  Christus"  (2  Cor.  4 : 6).  Paulus  denkt  hier  hoogst- 
waarsch^nlijk  aan  het  scheppingswoord  „er  zij  licht," 
en  stelt  hiermede  het  werk  der  herschepping  parallel. 
Doch  al  is  ongetwijfeld  sprake  van  de  verkondiging  van 
het  evangelie  (vgl.  vs.  5),  toch  zeker  van  deze  niet 
uitsluitend,  want  dan  zou  Paulus  niet  schrijven:  „is 
degeen,  die  in  onze  harten  geschenen  heeft."  Met  recht 
m.  i.  teekent  Calvijn  bij  deze  plaats  dan  ook  aan  (comm. 
ad.  loc):  de  Apostel  stelt  tweeërlei  verlichting,  hetgeen 
men  naarstiglijk  moet  aanmerken;  de  ééne  van  het 
evangelie,  de  ander  verborgen,  die  in  de  harten  ge- 
schiedt. Want  gelijk  God,  de  schepper  der  wereld,  de 
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klaarheid  der  zon  over  ons  uitstort,  èn  oogen  geeft  om 
die  klaarheid  te  genieten,  alzoo  licht  ons  de  Verlosser 
in  den  persoon  des  Zoons  door  het  evangelie;  maar 
dewijl  wy  blind  zijn,  zoo  zou  dat  tevergeefs  zgn,  zoo 
Hij  niet  ook  door  Zgnen  Geest  onze  harten  verlichtte/' 
En  juist  omdat  het  de  H.  Oeest  is,  die  de  oogen  opent 
en  het  hart  verlicht,  kêtn  de  wedergeboorte  zekerlgk 
óók  daar  z\jn  gewerkt,  waar  de  uiterlgke  prediking  van 
het  Woord  nog  niet  kan  verstaan  worden,  m.  a.  w.  bq 
een  kind. 

Maar  dit  leven  der  wedergeboorte  moet  dan  toch  on- 
vermydelyk  zich  merken  laten  en  doen  gelden,  wanneer 
zoo'n  kind  opgroeit,  en  onder  de  prediking  komt.  Want 
het  nieuwe  leven  is  niet  een  leven,  dat  buiten  de  wer- 
kingen van  het  ziele-leven  om-gaat,  maar  juist  in  dat 
ziele-leven  zich  vertoont  en  zijn  kracht  bevnjst. 

Wel  vergelijkt  Voetius  het  schuil  big  ven  van  het  leven 
der  wedergeboorte  met  het  sluimeren  van  de  zaadkorrel, 
die  lang  onder  de  aarde  kan  verborgen  liggen,  zonder 
te  ontkiemen  en  uit  te  spruiten  (zie  bl.  480).  Maar  deze 
vergelijking  gaat  toch  slechts  tot  op  zekere  hoogte  door. 
Want  zoo'n  zaadkorrel  is  iets  op  zichzelf,  en  ligt  los  in 
de  aarde.  Het  leven  der  wedergeboorte  daarentegen  is 
iets,  dat  in  en  uit  en  door  het  natuurlgk  (^ifPiiMg)  leven 
heen  zich  ontplooien  moet,  het  is  een  weder-^ehooriej 
een  vernieuwing  van  hét  bestaande. 

Waar  de  wedergeboorte  gewerkt  is,  eischt  m.  i.  een 
juiste  zielkunde,  te  erkennen  dat  zij  ook  in  het  leven 
der  ziel  werken  moet,  en  niet  werkeloos  bleven  kan  als 
een  zaadkorrel  in  den  grond.  Immers  ook  dat  zaad, 
indien  het  een  levende  kiem  bevat,  en  week  wordt  in 
de  doorvochtigde  aarde,  verwarmd  door  de  zon,  zal 
ongetwijfeld  gaan  werken,  en  te  z\jner  tgd  aan  den  dag 
komen.  Is  er  leven,  en  zijn  er  de  voorwaarden,  vtraar- 
onder  dat  leven  ontkiemen  en  zich  ontplooien  kan,  dan 
is  er  ook  levensbeweging. 

Het  barsten  van  den  zaadkorrel,  het  doorbreken  van 
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de  kiem,  geschiedt  natuurmk  onder  de  aardkluiten.  Maar 
toch,  het  vindt  plaats.  Zoo  nu  ook  de  wedergeboorte. 
„Want  gelijk  de  regen  en  de  sneeuw  van  den  hemel 
nederdaalt,  en  derwaarts  niet  wederkeert,  maar  door- 
vochtigt  de  aarde,  en  maakt  dat  zij  voortbrenge  en 
uitspruite,  en  zaad  geve  den  zaaier  en  brood  den  eter, 
alzoo  zal  mijn  woord,  dat  uit  mgnen  mond  uitgaat,  ook 
zgn,  het  zal  niet  ledig  tot  mij  wederkeeren,  maar  het 
zal  doen  hetgeen  Mij  behaagt,  en  voorspoedig  zgn  in 
hetgeen  waartoe  ik  het  zend*'  (Jes.  55  :  10  v.).  Is  er 
door  de  werking  van  Woord  en  Geest,  een  „hoorend 
oor  gemaakt"  en  een  „vleeschen  hart  in  plaats  van  het 
steenen  hart"  gekomen,  dan  ikl  het  oor  ook  hooren,  en 
zullen  de  uitgangen  van  het  leven  ook  anders  worden. 
Natuurlijk  is  hiermede  niet  gezegd,  dat  er  in  den  weder- 
geborene niet  zou  kunnen  zijn  een  werken  van  het 
nieuwe  leven,  waar  een  ander  niet  van  weet,  en  van 
welks  aard  hij  zichzelf  geen  rekenschap  geeft,  een 
verbroken  zijn  van  den  inneriyken  vrede,  een  bang 
conflict  in  het  zielenleven,  een  tasten  en  zoeken  nog  in 
den  blinde.  Maar  toch,  als  door  Gfods  Geest  in  de 
wedergeboorte  zulk  een  nieuwe,  een  geestelijke  dispositie 
is  teweeggebracht,  zal  deze  zich  doen  gelden  en  open- 
baren in  de  levens-uitingen,  zoodra  de  voorwaarden 
aanwezig  zijn,  die  dergelgke  uitingen  te  voorschgn 
roepen.  En  deze  voorwaarden  zijn  er,  waar  de  gemeen- 
schap van  het  lichaam  van  Christus  is,  met  zgn  groeten 
geestelijken  schat,  de  verkondiging  des  evangelies.  Daar 
is  ook,  naar  Gods  belofte,  de  werking  des  (ïeestes.  Zoo 
is  er  het  appèl  aan  den  wil,  in  de  prediking  van  de 
wet,  en  de  verkondiging  van  Gods  heiligen  eiscb ;  daar 
is,  in  de  verkondiging  van  het  kruis  van  Christus,  de 
prediking  èn  van  zonde  en  oordeel,  èn  van  genade  en 
ontferming.  Daar  is  het  „woord  des  geloofs"  dat  het 
vertrouwen  vraagt  op  Gods  genadige  gezindheid  te 
onswaart.  En  indien  nu  onder  en  door  middel  van  dit 
Woord,  Gods  werking  tot  den  zondaar  uitgaat,  dan  zal 
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de  levendgemaakte  ziel  dit  woord  verstaan,  en  bij  en 
onder  de  prediking  van  dit  evangelie,  tot  de  kennis 
komen  van  zonde  en  genade,  en  leeren  vertrouwen  op 
het  Woords  des  geloofs. 

„Zoovelen  Hem  aangenomen  hebben,  dien  beeft  Hij 
macht  gegeven,  kinderen  Gods  te  worden,  nl.  die  in 
Zynen  naam  gelooven ;  welke  niet  uit  den  bloede,  noch 
uit  den  wil  des  vleesches,  noch  uit  den  wil  des  mans? 
maar  uit  God  geboren  zijn." 

J.  A.  C.  VAN  Leeuwen. 

AlkmaaVf  Juni  4905. 
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Een  laatste  woord  aan  Dr,  A.  H.  de  Harlog. 


Heeft  ooit  dupliek  iets  gebaat?  Overtuigt  men  elkaar 
met  een  paar  bladzijden  druks? 

Een  andere  vraag  blijft  deze:  is  nadere  toelichting 
van  een  hoogst  belangryk  strijdpunt  overbodig?  Meer 
nog.  Wat  ik  aanvankelijk  aarzelend  heb  gevraagd  moet 
ik  nu  zoo  beslist  mogelijk  beantwoorden.  Ik  heb  gevoeld : 
is  daar  niet  iets  tusschen  mijn  vriend  de  Hartog  en 
mij,  dat  zich  niet  laat  goed  praten?  Thans  weetik, dat 
wij,  Gode  zij  dank!  niet  in  ons  geloof  des  harten,  maar 
in  de  vertolking  daarvan  tegenover  elkander  staan.  En 
waar  hij  in  zijn  laatste  stuk  geheel  ter  goeder  trouw 
meent,  dat  ik  hem  het  daar  uitgesprokene  volmondig 
zal  toestemmen,  daar  heb  ik  van  mgne  zyde  nog  nooit 
zoo  sterk  gevoeld,  hoe  groot  de  kloof  is. 

Het  verrukkelgk  woord  van  Secretan  (Phil.  de  la 
Lib,  I,  174)  „Oui,  sans  doute  il  faut  que  la  raison  s'hu- 
milie,  il  faut  qu'elle  se  prosteme,  qu'elle  s'ablme  et 
que  sans  Ie  comprendre  elle  accepte  Ie  christianisme  en 
adorant,  sur  Tautorité  du  besoin  qu'elle  en  a.  Mais 
pour  elle  aussi,  la  mort  est  Ie  chemin  de  la  vie,  pour 
elle  aussi  Ie  sacrifice  amène  la  bénédiction."  —  Zeg  het 
eens  heerlgker,  zoo  gg  kunt:  dat  aannemen  vol  aan- 
bidding, dat  door  en  door  zedelyk  gezag,  dat  leven  om 
te  sterven  van  den  in  denken,  gevoelen,  willen  éénen 
mensch. 

Vinet's  woord  van  geheel  dezelfde  strekking,  waarin 
ik  m\jn  eigen  geestelijk  leven  zoo  geheel  wedervind, 
beiden  acht  m|jn  vriend  verwarruig  stichiend.  Zy  wer- 
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ken   op  hem  veeleer  ontstemmend  dan  overtuigend. 

Verwarring  stichtend.  Hoe  na?  Alsof  niet  de  woorden 
dezer  beide  Gbristen-wgsgeeren  de  vervulling  waren  van 
Plato's  aspiratie,  wanneer  bij  spreekt  van  de  gebon- 
denen  in  de  grot  Geweken  is  de  scbgn.  Het  volle  licbt 
is  opgegaan  in  Hem,  die  zeggen  kon:  Ik  ben  de  weg, 
en  de  waarbeid,  en  bet  leven. 

Ja,  betrof  bet  bier  een  persoonlyke  zaak,  ik  zou  er 
geen  oogenblik  aan  denken  de  aandacbt  mijner  lezers 
er  voor  te  vragen,  maar  bet  tegendeel  is  waar.  Naar 
mijn  innige  overtuiging  bebben  wij  bier  te  doen  met 
een  dwaling,  die  scbadelgk  worden  kan  voor  bem,  die 
baar  koestert;  een  bekoring,  te  gevaarlijker,  waar  zQ 
met  gloed  en  talent  zicb  uitspreekt. 

In  dit  geval  moet  al  wat  tot  zwygen  dringt  —  en  die 
drang  was  by  mij  zéér  sterk  —  wijken.  Hier  is  spreken 
plicbt. 

Ontzetting  grgpt  ons  aan  by  de  vraag:  „Moet  dan 
de  knoop  der  Oescbiedenis  zicb  aldus  ontwarren:  Ge- 
loof en  onwetenbeid  ter  ééne,  ongeloof  en  wetenscbap 
ter  anderer  zijde?"  (Scbleiermacber).  Maar  des  temeer 
betreur  ik  bet,  dat  ons  bier  een  oplossing  wordt  ge- 
boden, die  een  der  termen  van  bet  probleem,  de  door 
de  zonde  bedorven  rede,  pertinent  loochent,  en  zicb  dus 
tot  macbteloosbeid  doemt. 

Dr.  de  Hartog  verheelt  het  zich  niet,  dat  zyn  „pro- 
bleem-stelling" ingrijpend  is.  „Het  zal  velen,'*  zoo  zegt 
hy,  „moeite  kosten  om  van  dit  gezichtspunt  by  hun 
theologische  beschouwingen  uit  te  gaan.  Want  het  sluit 
vrijwel  een  algeheele  omkeering  van  zaken  in." 

Geen  wonder  voorwaar. 

„Want  nademaal,  in  de  wysheid  Gods,  de  wereld  God 
niet  beeft  gekend  door  de  wijsheid,  zoo  heeft  het  Gode 
behaagd  door  de  dwaasheid  der  prediking  zalig  te  maken 
die  gelooven."  (I  Cor.  1 :  21). 

Ziedaar  de  oude  welbeproefde  waarheid.  De  waarheid, 
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die  nooit  in  eenig  stelsel  vast  mag  roesten,  die  altgd 
weer  naar  nieuwe  uitdrukking  zoekt,  maar  die  toch 
altgd  waarheid  blijft. 

„De  psychische  mensch  begrijpt  niet  de  dingen,  die  des 
Geestes  Gods  z\jn.  Want  zij  z\jn  hem  dwaasheid,  en  h\j 
kan  ze  niet  verstaan,  omdat  zij  geestelijk  onderscheiden 
worden."  (I  Cor.  2 :  14), 

De  studie  der  mathesis  is  vrij  wel  onafhankelijk  van 
den  gemoedstoestand  harer  beoefenaars.  Anders  is  het 
reeds  bij  de  letterkunde.  Maar  wat  is  een  godgeleerde, 
die  niet  van  God  geleerd  is?  Hier  is  liefde  de  weg  tot 
kennis.  En  wanneer  de  Hartog,  de  warme  belijder  van 
den  Heiland,  zich  kenschetst  als  „dengene,  wiens  logi- 
sche aanleg  nu  eenmaal  overwegend  is,"  dan  blijkt  dit 
een  protestatio  actui  contraria.  i) 

Als  anderen  het  zoo  heerlijk  hebben  gezegd,  dan  kan 
ik  niet  besluiten  het  mijn  lezers  te  onthouden.  Ik  denk 
hier  aan  het  woord  van  prof.  Gunning:  ,.Het  afge- 
trokken levenloos  verstand  begrijpt  nooit  de  diepte  der 
dingen.  Want  God  de  Schepper  is  de  Liefde.  Zijn  wezen 
ligt  dus  aan  alle  geschapen  dingen  ten  grondslag.  Alleen 
de  liefde,  de  geestdrift  derhalve  kan  de  dingen  waarlijk 
verstaan,  den  polsslag  des  levens  voelen. 

De  onderscheiding  tusschen  „een  waardeerings-  en 
een  logisch-^lemenV'  baat  niet,  maar  leidt  tegen  de 
bedoeling  van  den  schrijver  —  immers  daar  het  waar- 
deeringsoordeel  wordt  losgemaakt  van  het  kosmisch 
element  —  tot  bodemloos  subjectivisme.  In  onzen, 
ook  door  hem  erkenden,  gevallen  staat  deelen  èn 
verstand,  èn  gevoel,  èn  wil  in  de  gevolgen  van  den 
zondeval. 

„Over    de   waardeeringsoordeelen  kan   verschil   van 


1)  Bet  door  de  sonde  uitoengeMbemrde  if  in  Chrisiat  Tenoend.  Dat i^le dieptte  eenbeid 
▼an  logieeh  en  waardeeringi-oordeel.  SleehU  bQ  gelukkige  ineoneequentie  ontkomt  de  Hartog 
aan  de  treurige  gevolgen  s9ner  »etbodologfaebe  font. 

Tk0ol.  SiMtUin  109S.  31 
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meening  bestaan,"  lezen  wij,  en  vragen:  in  welk  aller- 
ongelukkigst oogenblik  beeft  onze  vriend  met  die  aller- 
poverste  woorden  de  ontzettende  realiteit  aangevat, 
waarvan  hier  wordt  gesproken? 

„De  scheppingsordinantie  Gods  kan  door  de  zonde  niet 
worden  aangetast,"  lees  ik  hier,  en  denk  er  by  aan 
Paulus:  „Het  schepsel,  als  met  opgestoken  hoofde,  ver- 
wacht de  openbaring  der  kinderen  Gods.  Want  het 
schepsel  is  der  ijdelheid  onderworpen,  niet  gewillig, 
maar  om  diens  wil,  die  het  der  ijdelheid  onderworpen 
heeft."  (Rom.  VIII :  19  en  20). 

Zeker  de  natuur  openbaart  Gods  heerlijkheid,  maar 
evenzeer  omsluiert  zij  die,  heeft  Prof.  Gunning  gezegd. 
Wat  ik  hier  geef  is  dankbare  herinnering  aan  mgn 
onvergetelijken  leermeester  en  vriend. 

Wij  hebben  die  aangrijpende  raadselen  ootmoedig  te 
aanvaarden  als  gevolgen  van  onzen  gevallen  staat,  nooit 
ze  te  ontkennen.  Overwinnen  kunnen  wy  ze  door  het 
profetisch  „nogthans!"  door  den  geopenbaarden  morgen 
der  Opstanding  op  het  Kruis  van  Golgotha  gevolgd. 

Wij  kunnen  ons  —  het  is  de  dwaling  van  de  Hartog, 
dat  hij  het  voorbijziet  —  het  verband  tusschen  Schep- 
ping en  Verlossing  niet  innig  genoeg  denken.  Het  was 
het  wonder  van  Gods  liefde,  dat  Hij  den  mensch  schiep, 
opdat  hij  Hem  zou  liefhebben  met  het  innigst  wezen 
van  zijn  wezen,  op  dit  ontzettend  gevaar  af,  dat  hy 
bij  onheilige  keus  tegen  zijn  Schepper  zou  opstaan  met 
al  den  trots  van  zijn  ongebroken  eigen  ik.  Het  was  het 
wonder  van  Gods  liefde,  dat  Hij  den  gevallen  mensch 
niet  overliet  aan  eigen  schuld  en  ellende,  dat  Hy  in 
den  Zoon  zijner  liefdeisingedaaldin'smenschen  nooden 
om  hem  met  zich  te  verzoenen,  en  door  zyne  genade 
uit  die  diepte  van  schuld  den  gevallene,  maar  weder- 
geborene een  heerlijkheid  te  bereiden,  die  alle  verstand 
te  boven  gaat. 

Ja,  voor  ons  diepste  denken  valt  kosmisch  en  ethisch, 
valt  Schepping  en  Verzoening  samen. 
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Maar  nu  is  het  ook  klaar,  dat  de  pbilosopbie  een 
tegenovergestelden  weg  volgt.  De  theologie  vertolkt  het 
herstel  der  gevallen  menschheid.  Beslist  wordt  dit  door 
de  wijsbegeerte  uitgesloten.  De  theologie  erkent  Christus 
als  Middelpunt  der  geschiedenis.  De  vinnigste  aanval 
tegen  het  Christendom  van  Strauss,  den  Hegeliaan,  ging 
uit  van  de  wijsgeerige  stelling:  de  natuur  stort  niet  alle 
hare  gaven  in  één  enkele  uit.  De  theologie  wijst  binnen 
bepaalde  grenzen  de  evolutie  niet  af;  voor  de  wijsbe- 
geerte is  zij  het  eenig  albeheerschend,  Gods  openbaring 
in  Christus  uitsluitend  beginsel.  ^) 

Zoo  levert  Dr.  de  Hartogs  denkmethode,  gelukkig  niet 
hij  zelf,  den  mensch  met  handen  en  voeten  gebonden 
over  aan  een  logische  orde  der  dingen,  gegrond  in  eene 
scheppingsordinantie  Gods,  bij  Dr.  de  Hartog  een  bloote 
abstractie,  omdat  hy  haar  losmaakt  van  Gods  genade- 
raad.  Met  instemming  immers  wordt  het  woord  van 
Hegel  aangehaald  :  „Die  Untersuchung  dieser  (der  door 
de  Theologie  gel)ruikte)  Denkformen  ist  allein  die 
Pbilosopbie." 

Te  klein  van  krachten  om  het  te  doorwerken,  bla- 
derde ik  in  von  Hartman  n's  Geschichte  der  Metaphyaik 
en  vond  er,  H  S.280,  deze  merkwaardige  uitspraak  van  den 
schrijver:  „Die  spekulativen  Pantheïsten  bis  zu  Hegel 
waren  noch  naive  Pantheïsten,  insofem  sie  denGegen- 
satz  zwischen  Pantheismus  und  Theismus  nicht  aner- 
kannten,  um  die  Fiktion  einer  Uebereinsteinmung  ihrer 
Pbilosopbie   mit  dem  wahren  Inhalt  des  Christentums 


1)  lo  K^B  .Yo»  SterbeUger  des  Danrfoitmnt**  oontUteert  Dr.  Denner,  dat  de  ▼«!  Tan 
Btrwint  bypothete  geenniDt  den  ral  der  erolntie-leer  niUlnit,  mMr  dat  de  ondertoekinKen 
der  hedendaagicbe  Mtnarknode  niet  in  ttant  iQn  bet  ipeeifiek  ondenebeidt  tneeeben  Menieh 
en  dier  weg  te  nemen.  Mank  met  dit  ipedflek  onderecbeid  emtt,  en  gQ  siet  de  geaebiedenis 
Tan  ona  gealacbt  alt  tondeTal»  Yenoening  in  Jeina  Cbriatna  en,  profetiieb,  ala  bekroning 
▼an  dea  Heilanda  werk.  Natnnr  en  Genade  is  de  koamiaebe  Daad  Qoda. 

Il  bet  iterrend  tarwegraan,  waarin  de  Heer  bet  beeld  tiet  Tan  t^n  diepate  liefde,  eroln- 
Üe  P  It  bet  niet  het  wonder  Tan  bet  leven  nit  den  dood  P  Daal  bQ  ieder  Traagttnk  tot  t^n 
diepte  af,  en  gfj  tQt  Tan  deoploaaing  teker,  Weea  midden  indenMJdmenaebdereenwigbeid. 
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aufrecbt  zu  erbalten.  Erst  die  spekulativen  Theisten, 
welche  als  Nacbfolger  Jacobi's  sicb  diesen  spekulativen 
Pantbeisten  polemiscb  entgegenstellteDf  bracbten  die 
Scbarfe  des  Unterscbiedes  zur  allgemeineren  Geltang 
und  riefen  dann  als  Gegenscblag  die  völlige  Lossagung 
aucb  der  spekulativen  Pbilosopbie  vom  Cbristentum 
bervor.  Diese  pbilosopbiscbe  Revolution  ist  in  kultur- 
gescbicbtlicber  Hinsicbt  vielleicbt  der  folgenscbwerste, 
die  je  in  der  Gescbicbte  der  Pbilosopbie  vorgekom- 
men  ist." 

Kan  bet  smadelijker  ? 

De  beilige  fierbeid  des  geloofs  beware  er  mijn  vriend 
voor  om  te  gaan  bedelen  bij  de  pbilosopbie. 

Dat  de  ODderwerping  aan  de  wijsbegeerte  bij  bem  niet 
ongestraft  gescbiedt,  blijkt  misscbien  nergens  duidelyker 
dan  waar  wij  lezen :  „De  zonde  verdierf  onzen  wil^  ze  is 
hoogmoed ;  ze  raakt  dus  niet  bet  iogiscb  element,  maar 
de  waardeering  in  den  menscb.  Onze  tuil  moet  worden 
omgezet  uit  zijn  egocentrisch  in  bet  Theocentrisch 
streven,  onze  hoogmoed  moet  gebroken.  Dat  wü  zeggen : 
wr\j  moeten  de  beerlijkbeid  der  scbepping  niet  maar  als 
buit  medevoeren  aan  eigen  zege-kar,  we  moeten  die 
beerlijkbeid  niet  rooven  van  onzen  Scbepper,  we  moeten 
baar  en  ons  zelf  Hem  ten  offer  brengen.  Maar  die  beer- 
lijkheid der  scbepping  blijft  wat  ze  is,  en  daartoe  beboort 
de  logische  orde  der  gedacbten  Gods." 

Bij  dit  gebruik  van  Pbil.  II  na  den  diep  waaracbtigen 
aanvang  dezer  woorden  wordt  bet  mij  groen  en  geel  voor 
de  oogen.  Eén  ding  is  duidelijk:  de  scbr\j ver  erkent  niet, 
dat,  al  is  ook  bet  beeld  Gods  in  den  menscb  geenszins 
vernietigd,  tocb  de  ganscbe  menscb  in  zijn  denken,  ge- 
voelen, willen  door  den  zondeval  verdorven  is.  Waar 
ons  denken  buiten  bet  middelpunt  onzes  levens  omgaat, 
„daar  is  er  een  logica  met  dwingende"  kracbt.  Waar 
bet  Gods  genaderaad  betreft  tot  verzoening  en  verlossing 
van  bet  gevallen  menscbdom,  daar  staat  bet  verstand 
onder  de  beerscbappij  van  bet  bedorven  gevoel,  van  den 
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aan  de  zonde  verslaafden  wil.  Laat  mij  er  tot  verduide- 
Igking  bijvoegen,  dat  Gods  openbaring  eene  door  men- 
schen  vermittelte  is,  en  wy  hierin  bet  recht  en  de  grens 
vinden  der  historische  critiek. 

Als  ik  de  Hartog  goed  begrepen  heb,  dan  is  zijn  fout 
deze :  in  plaats  van  het  door  Woord  en  Geest  geheiligd 
denken  der  Christen-theologen  stelt  hy  het  z.  g.  reine 
denken  van  den  wijsgeer. 

In  de  wijsbegeerte  ontbreekt  het  diepste  denken,  om- 
dat ontbreekt  de  hoogste,  heerlijkste  logica:  Gods  ge- 
dachten des  vredes  over  een  gevallen,  schuldig  mensch- 
dom.  O,  onbevredigend  streven  naar  wysgeerige  harmonie, 
waar  de  volle  blijdschap  der  Verzoening  wordt  versmaad. 
Ach,  droevig  zoeken,  waar  de  Gemeente  des  Heeren 
juicht:  Wij  hebben  gevonden!  Vertolken  wil  zij  haar 
geloof,  met  de  onwrikbare  zekerheid,  dat  geen  eeuwig- 
heid genoeg,  zal  zijn  om  ons  het  volle  inzicht  te  geven 
in  Gods  liefde  in  Christus  geopenbaard.  In  Hem  zijn 
de  tegenstrijdigheden  verzoend,  al  sluit  ons  denken  het 
vragen  niet  uit. 

Christ  altendu  (de  uitdrukking  is  van  Monod)  bij 
Plato,  Chinst  venu  bij  de  Nieuwere  wijsbegeerte  wekt 
hooger  aspiraties,  maar  aspiraties  blyven  het. 

Wie  dit  ontzettende  zich  laat  welgevallen:  de  per- 
soonlijkheid slechts  een  der  vormen  van  bestaan,  hij  is 
wijsgeer.  Wie  de  persoonlijkheid  erkent  als  het  hoogste, 
het  waarachtige  leven,  en  dit  in  zijn  volle  diepte  aan- 
vaardt^ hy  schaart  zich  aan  de  zijde  der  belijdende 
Gemeente. 

Ja,  der  belijdende  Gemeente.  Joh.  1 :  14,  Joh.  UI :  16 
staan  diametraal  tegenover  het  algemeen  logisch  dwin- 
gend oordeel.  Gods  genaderaad,  Gods  aanbiddelyke 
liefdedaad  verheffen  zich  oneindig  ver  boven  het  bloot 
menschelyk  waardeeringsoordeel.  Zonneklaar  blykt  de 
onjuistheid  van  de  Hartogs  denkmethode.  Zyn  dilemma 
deugt  niet. 

Zeg  tot  den  zondigen  mensch :  uw  Heiland  is  de  blyde 
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vervulling  uwer  diepste  aspiraties.  Gij  spreekt  de  volle 
waarheid.  Maar  Hy  is  dit,  omdat  Hij,  de  Heilige,  ons  in 
denken,  gevoelen,  willen  verdorvenen  oordeelt.  Hij  is 
dit,  omdat  Hij  ons  redt.  Om  dit  te  ervaren  moet  onze 
trots  gebroken,  onze  hoogmoed  des  harten  worden  ge- 
knakt. Mijn  vriend  doorleeft  het.  Waarom  vertolkt  hg 
het  onjuist? 

De  wijsgeer,  die  bidt,  doet  dit  ondanks  zijn  wijsbe- 
geerte. Yoor  haar  bestaat  de  Persoonlijkheid  Gods  niet. 
Hoe  zou  zij  dan  ooit  het  innigst  wezen  des  geloofs 
kennen,  zij,  die  het  gebed,  quod  semper^  quod  ubique^ 
quod  omnibus  kern  en  kroon  der  religie  was  en  is,  niet 
kan  verstaan?  Hoe  zou  ooit  der  philosophie  het  eind- 
oordeel toekomen  over  de  theologie,  gelijk  in  navolging 
van  Hegel  de  Hartog  dit  in  zijn  methodologie,  allerminst 
in  zijn  levenspraktijk,  wil?  Hier  is  sprake  nóch  van 
het  algemeen  logisch  dwingend  oordeel,  nóch  van  een 
waardeeringsoordeel.  Wie  bidt  vindt  den  verborgen 
omgang  met  den  Almachtige,  eeuwig  Getrouwe,  die  alle 
dingen  draagt  door  het  Woord  zijner  kracht.  (Kosmisch). 

Eenmaal  zal  hij  zijn  dwaling  inzien.  Zoo  stellig  als 
ons  denken,  gevoelen,  willen  in  den  diepsten  grond  één 
is,  zoo  zeker  zal  hij  dan  God  danken  voor  zijn  beter 
inzicht. 


Staan  wij  vijandig  tegenover  de  wijsbegeerte?  Dr. 
A.  Kuyper  moet  ergens  gezegd  hebben :  In  het  optreden 
van  de  nieuwere  wijsbegeerte  wreekte  het  zich,  dat  de 
kerk  vóór  den  aanvang  der  Middeleeuwen  de  Heidensche 
scholen  met  geweld  had  laten  sluiten. 

Ja,  wat  niet  waarlijk  overwonnen  is,  verheft  zich  weer 
te  krachtiger.  Heilige  drang  om  nooit  met  andere  dan 
geestelijke  wapenen  te  strijden.  En  zouden  wij  geen 
eerbied  koesteren  voor  de  reuzen  in  het  denken  met 
hun  ver  boven  de  lage  aardsche  belangen  verheven 
arbeid  der  gedachte?  Wien  komt  niet  Spinoza  voor  dCj^^ 
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geest?  En  toch,  wanneer  wij  hem  als  den  edele  ver- 
eeren, dan  treft  ons  het  woord  van  prof.  Gunning: 
„Als  het  schuldgevoel  ontwaakt,  dan  ontwaakt  de  adel 
der  menschel^ke  natuur."  En  als  Spinoza  bis  miser  noemt 
hem,  die  na  het  kwade  gedaan  te  hebben  er  berouw 
over  gevoelt,  is  dan  niet  deze  wijsgeer  krachtens  zijn 
wijsbegeerte  de  geduchte  vijand  van  Christus  en  z\jn  Kruis? 

Aan  meer  bevoegden  moet  ik  het  overlaten  aan  te 
toonen,  hoe  Kanfs  critiscAe  philosophie  het  geloof  in  zyn 
inigst  wezen  aantast.  Is  zijn  stelling:  „ruimte  en  tijd 
bloot  categoriên  van  den  menschelijken  geest",  wel 
verre  van  een  nieuwe  ontdekking,  niet  veeleer  het 
gevolg  van  zijn  verouderd  deïstisch  standpunt?  Vervult 
niet  de  transscendente  God  krachtens  zijn  immanentie 
de  ruimte,  draagt  Hij  niet  haar  en  haar  vollen  inhoud  ? 
Is  God  niet  ingedaald  in  den  tijdj  om  al  het  tydelijke 
door  zgne  Verzoening  in  Christus  te  herscheppen  tot 
het  eeuwige?  Is  niet  het  vleesch  geworden  Woord  de 
krachtigste  weerlegging  der  onkenbaarheid  van  het  Ding 
an  sichl  Bij  intuitië  gi^epen  zyn  Christelyke  vrienden 
dit,  toen  zy  na  de  verschijning  van  z\jn  hoofdwerk  met 
innige  droefheid  zagen,  dat  hij  het  z.g.  reine  denken 
in  plaats  van  het  diepste  denken,  het  na-denken  van 
Gods  genaderaad  in  Christus,  had  gesteld. 

Paulsen  heeft  Kant  den  wijsgeer  van  het  Protestan- 
tisme genoemd.  Dan  heeft  hij  dit  toch  eerst  het  hart 
uitgesneden  om  het  tot  bloot  „subjectieve  eerlijkheid" 
té  verminken.  Kant  buigt  zich  voor  de  majesteit  van 
den  sterrenhemel  en  de  majesteit  van  het  geweten. 
Maar  niet  aan  den  sterrenhemel  staat  het  innigst  leven 
van  ons  leven,  Gods  genade  in  Christus,  te  lezen.  En 
wanneer  men  tot  den  machtigsten  Germaan,  by  wien  de 
edele  en  voortrefielyke  Koningsberger  wijsgeer  in  het 
niet  verzinkt,  wanneer  men  tot  Luther  had  gezegd: 
„volg  uw  geweten:"  dan  had  de  worstelaar  in  de  enge 
cel  geantwoord:  ,juist  dat  geweten  foltert  my."  Eerst 
toen   Gods  openbaring  in  Christus  hem  getroost,  toen 

Digitized  by  VjOOQIC 


408 

zijn  coDScientie  haar  heerlgken  inhoud  had  ontvangen, 
toen  kon  hij  voor  de  geweidhebbers  zijner  eeuw  uit  het 
diepst  zijner  ziel  getuigen:  ^^Het  is  niet  veilig  of  geraden 
iets  tegen  het  geweten  te  doen.  Hier  sta  ik;  ik  kan 
niet  anders.  God  helpe  mij.  Amen." 

Toon  ons  in  de  geschiedenis  der  wijsbegeerte  iets, 
dat  naar  zulk  een  wereldgebeurtenis  zweemt. 

9,Niemand  kan  zeggen,  dat  Jezus  de  Heer  is  dan  door 
den  Heiligen  Geest.  Maar  wie  het  dan  ook  door  den 
Heiligen  Geest  zegt,  diens  daad  overtreft  het  moedigst 
wereldsch  heroïsme  in  dapperheid,  bet  schitterendst 
kunstwerk  in  schoonheid,  de  hoogste  poêzy  in  idealiteit, 
den  meest  wereldomvattenden  arbeid  in  blgvende  vrucht, 
de  volkomenste  philantropie  in  liefdegloed.  Een  geloof 
is  ons  noodig,  dat  de  diepten  der  wetenschap  niet 
schuwt,  en  voor  de  hoogte  van  de  taak  der  brandende 
zich  zelf  overgevende  liefde  niet  terugdeinst.  Een  geloof, 
dat  in  vast  vertrouwen  op  de  toekomst  des  Heeren,  van 
zijn  overwinning  zeker  is,  en  daarom  deze  wereld  lief 
heeft  voor  zoover  zij  de  sporen  des  scheppenden  Woords 
in  zich  draagt.  Een  geloof  ver  van  alle  bekrompenheid 
en  vreeze,  sterk  door  ware  overgavedes  harten  aan  den 
Almachtige".  (Prof.  Gunning). 

Zie  de  Daad  Gods  in  Christus,  zie  daden  Gods  in  Paulus, 
in  Luther,  in  John  Mott,  de  ziel  der  Ghristen-studenten- 
vereeniging  uit  veertig  volkeren,  die  het  dezer  dagen 
kon  getuigen :  „The  object  lesson  of  this  world-wide  move- 
ment  has  been  convincing  as  a  refutation  of  the  charge, 
tbat  Christianity  is  losing  its  hold  on  the  educated  classes." 

Was  er  ooit  zoo  nauwe  verwantschap  tusschen  leer- 
ling en  leermeester ;  was  er  ooit  zoo  groote  tegenstelling 
tusschen  den  buitengewoon  veelzgdigen  en  den  in  stille 
afzondering  zijn  handwerk  uitoefenenden  denker,  tus- 
schen Goethe  en  Spinoza? 

Van  Goethe  vond  ik  aangehaald  dit  diepzinnig  woord : 
De  wetenschap  onderzoekt  de  waarheid.  De  kunst  geniet 
de  waarheid.  De  religie  gehoorzaamt  de  waarheid,  En  dat 
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andere.  Het  eigenlgke,  diepste,  eenige  thema  der  wereld- 
geschiedenis is  de  stryd  tusschen  geloof  en  ongeloof. 

Gaat  de  Ghristendenker  dat  onopgemerkt  voorbij  ? 
Zagen  w\j  niet  met  ontroering,  hoe  Faust  zijn  boos 
opzet  onmogelgk  werd,  toen  hij  de  Paaschklok  hoorde? 
Ach,  waarom  eindigt  het  drama  met  dit  ontzettend 
troosteloos:  „Wer  immer  strebend  sicb  bemüht,  den  ken- 
nen wir  erlösen?'*  Is  het  wonder,  dat  Allard  Pierson 
voelt:  sedert  het  Christendom  Igdt  de  menscbheid  aan 
een  bloedende  wonde?  Tenzij,  vergewist  ons  het  eeuwig 
Evangelie,  ze  in  Christus  genezing  heeft  gevonden. 

Pessimisten,  heeft  men  gezegd,  zijn  er  altijd  geweest. 
Aan  onzen  tyd  bleef  het  voorbehouden  het  pessimisme 
tot  stelsel  te  verheffen.  Sterkst  bew\js  eener  wegkanke- 
rende  beschaving.  Daar  is  gewezen  op  de  zonderlinge 
tegenspraak  in  het  pessimisme:  idealisme  zonder  ideaal. 
Is  het  te  sterk  om  te  spreken  van  een  onoplosbare 
tegenstrgdigheid?  Het  scherpste  oordeel  wordt  over  den 

kosmos  geveld,  in  naam  van ja,  van  wat?  Toch 

niet  van  het  goede,  door  het  pessimisme  krachtens  zijn 
loochening  van  den  Algoede  ontkend. 

Een  rectorale  oratie,  die  na  vyf  jaar  een  herdruk 
beleeft,  is  zeker  ook  in  Duitschland  een  unicum.  Geen 
wonder,  dat  het  prof.  Windelband  te  beurt  viel.  In  z\jn 
„Greschichte  und  Naturwissenschaft"  zet  hg  zoo  duidelgk 
uiteen,  dat  in  het  natuurwetenschappelgk  denken  de 
neiging  tot  abstractie  de  overhand  heeft.  En  hoe  daar 
tegenover  a]  wat  waarde  bezit  voor  den  mensch  op  het 
enkele,  het  y^Einmalige'^  betrekking  heeft.  Hoe  schie- 
Igk  verstompt  ons  gevoel  bg  het  veelvuldige,  bg  een 
geval  zooals  er  duizend  zgn.  Geheel  het  historisch  proces 
heeft  slechts  waarde,  als  het  ^yeinmalig*'  is.  Ziedaar  het 
beginsel,  dat  de  Christelgke  wgsbegeerte,  ik  haal  nog 
altgd  aan,  zegevierend  tegenover  het  Hellenisme  beeft 
gehandhaafd.  In  het  middelpunt  hunner  wereldbeschou- 
wing stonden  van  den  aanvang  af  de  val  en  de  verlossing 
van  het  menschelgk  geslacht  als  feiten,  die  eenmaal 
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hadden  plaats  gehad.  Toen  werd  voor  het  eerst  en 
machtig  gevoeld  het  onvernietigbaar  metaphysisch  recht 
der  historie  om  het  verleden  in  zijn  einmalige^  ununeder- 
holbare  werkelykheid  in  de  herinnering  der  menschheid 
vast  te  houden. 

Hoe  is  het  mogelijk,  dat  wie  zoo  heerlijk  schrijft  niet 
even  krachtig  gelooft?  Ik  ken  maar  één  antwoord:  hij 
mist  den  diepen  ootmoed,  den  heiligen  moed  om  onto- 
logisch te  zijn.  De  wijsbegeerte  vernietigt  het  schuldgevoel, 
maakt  het  geloof  tot  een  bloot  psychologisch  verschgnsel, 
doet  het  gebed  op  de  lippen  verstommen. 

Het  geloof  grgpt  zgn  Redder  aan.  Daarom  rust  voor 
Sancta  Theologia  „de  waarheid  van  ons  weten  op  de 
waarachtigheid  van  ons  wezen,"  ^)  van  ons  in  Jezus 
Christus  door  den  heilige  Geest  wedergeboren  wezen, 
dus  op  Jezus  Christus  zelf. 

En  de  Christelyke  wijsbegeerte?  In  ongebroken  eigen 
kracht  ijlt  Saulus  naar  Damascus.  „Saul,  Saul !  wat  ver- 
volgt gij  mij?"  —  En  hy  zeide:  „wie  zyt  gij,  Heer?'' 
—  En  de  Heer  zeide:  „Ik  ben  Jezus,  dien  gy  vervolgt. 
Het  is  u  hard  de  verzenen  tegen  de  prikkels  te  slaan." 
En  straks:  „zie,  hy  bidt.''  Toen  was  de  Brief  aan  de 
Romeinen  in  kiem  geboren. 

Is  niet  wysbegeerte  de  harmonie^  resp.  (bij  het  absten- 
tionisme  en  het  pessimisme)  de  disharmonie,  die  men 
door  het  denken  meent  te  veroveren? 

Beslist  daar  tegenover  staat  het  diepste  denken,  de 
vertolking  van  de  realiteit  der  Verzoening  in  Christus. 

Arnhem^  Aug.  1905.  E.  Snellen. 

1  Abr.  (let  Amorie  Tan  der  HoeTen  Jr. 
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Geschriften  uitgegeven  van  v^ege  den 
Nederiandschen  Protestantenbond  VI. 

De  Bergrede  door  Dr.  H.  Oort,  hoog- 
leeraar te  Leiden.  Assen,  L.  Hansma  1905. 

Een  boekje  voor  den  eenigszins  ontwikkelden  leek 
geschreven.  Aan  de  verklaring  der  bergrede  zelf  gaan 
vooraf  een  inleiding,  een  hoofdstuk  over  de  hét*komst 
der  bergrede,  en  een  over  de  vraag :  waar  is  de  Berg- 
rede gehouden  ?  In  afzonderlijke  hoofdstukken  wordt  dan 
telkens  een  gedeelte  besproken. 

Als  een  stichtelijk  geschrift  wil  dit  werkje  beoordeeld 
zijn:  wel  bewijst  wetenschappelijke  toelichting  hulp- 
dienst, maar  het  voornaamste  doel  is:  het  geven  van 
vingerwijzingen  naar  de  hooge  beteekenis,  die  de  goed 
verklaarde  woorden  hebben  voor  ons  zedelijk-godsdien- 
stig  leven  (bl.  4).  De  wetenschappelijke  controversen 
moet  ik  dus  terzyde  laten.  Toch  moet  eene  opmerking 
my  van  't  hart,  omdat  wetenschappelijke  inzichten  ook 
op  de  stichtelijke  verklaring  van  invloed  zijn :  als  wij 
ter  oorzake  van  de  quaestie  der  „ipsissima  verba"  een- 
voudig den  evangelist  schuiven  op  de  plaats  van  Jezus, 
maken  wij  het  ons  dan  niet  al  te  gemakkelijk?  Wat 
voor  grond  hebben  we  eigenlijk  om  b.v.  Mt.  5:47—20 
voor  uitspraak  van  een  Christen  te  verklaren  (bl.  28), 
omdat  ze  niet  overeenstemmen  zou  met  het:  „Doch  ik 
zeg  u"  van  vrs.  22?  Ligt  in  de  bewering,  dat  Mt.  7 :  24—23 
geen  woorden  van  een  leeraar  aan  het  begin  zijner 
werkzaamheid  (bl.  87 ;  bl.  44,  45)  niet  een  oordeel  over 


Digitized  by  VjOOQIC 


502 

den  Heiland  dat  de  grenzen  der  wetenschap  overschrijdt? 
En  bebeerscht,  dat  oordeel  niet  ook  de  geheele  stichte- 
lijke verklaring?  Daarom  ~  instemming  met  de  geheele 
strekking  der  verklaring  zal  mijn  hooggeschatte  leer- 
meester van  mij  dan  ook  niet  verwachten. 

Maar  als  stichtelijk  geschrift  beoordeeld?  Aan  stich- 
telijke verklaring  moeten  andere,  ik  aarzel  niet  te  zeg- 
gen :  hoogere  eischen  gesteld  worden  dan  aan  weten- 
schappelijke exegese.  Zij  moet,  zal  't  goed  zijn,  in  den 
toon  en  op  de  hoogte  blyven  van  het  verklaarde  woord, 
en  —  naast  een  woord  van  den  Heiland  kan  't  bijna 
niet  anders  of  ieder  woord  moet  mat  klinken  en  den 
indruk  verzwakken;  zoo  er  nog  eenige  wetenschappe- 
lijke toelichting  bij  noodig  is,  wordt  de  taak  nog  moei- 
lijker. Ook  prof.  Oort  is  aan  deze  moeilijkheid  niet 
ontkomen.  Het  best  geslaagd  zijn  verklaringen  van 
spreuken,  die  eischen  bevatten  voor  't  practische  leven ; 
b.v.  „toorn  noch  wrok  zij  in  uwe  ziel"  en  „zweer  in  't 
geheel  niet."  Maar  in  de  verklaring  der  zaligsprekingen 
b.v.  is  de  toon  veel  lager  dan  in  de  zoo  teere  en  ont- 
zaglijke woorden  van  den  Heiland.  Of  doen  we  niet  na 
het  woord :  „Zalig  die  hongeren  en  dorsten  naar  de 
gerechtigheid"  met  de  verklaring:  „zalig  die  verlangen 
deugdzame,  vrome  menschen  te  worden"  een  plompen 
val?  De  liefdevolle  teerheid  en  tevens  ontzaglijke  ernst 
en  verpletterenden  eisch  worden  wel  eens  besproken, 
Prof.  Oordt  voelt  van  het  „verbijsterende"  (bl.  2,  31 ; 
vooral  44  slot)  meer  dan  menig  „bewonderaar"  der 
bergrede,  maar  zijne  verklaring  wordt  daardoor  niet 
gedragen,  ten  slotte  leidt  die  verbijstering  slechts  tot 
den  troost :  God  treedt  niet  in  't  gericht  en  tot  een  ver- 
maning om  naar  volmaaktheid  te  streven. 

Verspreide  opmerkingen  van  oudheidkundigen  aard, 
van  den  kenner  der  Joodsche  oudheid  te  wachten,  dragen 
veel  bij  tot  verduidelijking  van  den  tekst. 

H.  D.  P. 
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Ernst  Heilborn,  Das  Tier  Jehova's. 
Ein  kulturbistoriscber  Essay,  Berlin, 
Georg  Reimer  1905.  M.  3,—. 

Een  boek  van  bgzondere  aantrekkelgkheid,  zoo  om  den 
inbond  als  om  de  bebandeling  der  stof:  geboren  uit  een 
levendig  gevoel  voor  bet  gebeimzinnige,  angstwekkende, 
liefelijke  in  bet  leven  der  natuur,  en  gezet  na-denken 
van  hetgeen  in  het  O.  T.  over  dieren  gedacht  en  gezegd 
wordt,  geschreven  in  een  edelen,  dichterlijk-plastiscben, 
soms  bespiegelend-mystieken  stql. 

De  schrijver  zoekt  een  antwoord  te  geven  ten  op- 
zichte van  het  O.  T.  op  de  vragen;  Was  ist  und  gilt 
dem  Menschen  da  das  Tier?  Wie  sucht  er  in  ibm  die 
Natur,  seinen  Gott  und  schliesslich  sich  selbst  zu  be- 
greifen  ?  De  stof  wordt  geordend  onder  de  hoofden :  Der 
Mensch  und  die  Tiere;  Gott  und  die  Tiere;  das  Erwa- 
chen  des  Naturgefühls ;  die  Phantastik  des  Naturgefühls ; 
die  gestaltende  Phantasie.  Elk  hoofdstuk  is  dan  weder  in 
paragrafen  onderverdeeld.  Reeds  dadelijk  blijkt  hoe  bij  het 
Israëlitische  herdersvolk  veel  meer  liefde  voor  de  natuur 
en  gevoel  voor  de  schoonheid  daarvan  zich  openbaart  dan 
b.v.  bij  de  klassieken;  dientengevolge  ook  een  nauwkeurig 
waarnemen  van  details  en  daarnaast  artistieke  visie  van 
't  geheel.  Het  laatste  b.v.  in  de  beschrijving  van  het 
paard  bij  Job  (39:  19  v.v.):  DasBildwirdlebendig:  man 
sieht  das  Rosz  steigren,  die  Mahne  flattert,  die  Nüstem 
blahen  sich,  es  scharrt  am  Boden  „So  oft  die  Trompete 
tont  ruft  es:  Hui!  und  wittert  den  Streit  von  Feme" 
(S.  23  f.),  en  de  raaf  door  Noach  uitgelaten :  „Über  den 
unabsehbaren,  dunklen,  windgepeitschten  Wogen,  auf 
die    die  granen,  zerfetzten  Wolken  bemiederbangen, 
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rastlos  flatternd,  bin  und  hen  kreisend,  der  einsame 
Rate,  das  ist  ein  Bild  von  grandioser  dichterischer 
Anschauungskraft . . .  Vielleicbt  das  früheste,  sicberllch 
das  starkste  Zeugnis,  dasz  der  Menscb  dem  Zauber  land- 
scbaftlicber  Eindrücke  unterlag." 

Van  den  rijken  inboud  van  dit  boek  een  beknopt 
overzicbt  te  geven,  is  ondoenlijk:  bijzonder  verdienen 
genoemd  te  worden  de  paragrafen:  Tier  und  Land-- 
schaft  (S.  64  tt.) ;  Die  wüste  Statte  und  das  Tier  (S.  68  f.f.); 
Tiersymbolik  (S.  80  ff.)  en  Der  dichterische  Vergleich 
(S.  95  ff). 

Het  bijzonder  mooie  van  bet  boek  ligt  vooral  ook 
daarin,  dat  't  bijna  niet  anders  is  dan  bewerking  van 
bet  gegeven  materiaal  (een  lange  lijst  van  Scbriftplaatsen 
aan  bet  einde  van  bet  boek  en  nauwkeurige  vermelding 
van  bewijsplaatsen  in  margine  bewijzen  bet  reeds),  maar 
zóó  zelf  doorleefd,  dat  bet  geteekende  beeld  ook  voor 
ons  leven  krijgt. 

De  scbrgver  ziet  twee  „Entwicklungsketten",  ten  slotte 
tot  eenzelfde  doei  voerend :  overoude  traditie,  magiscbe 
voorstellingen,  mytben  in  't  bezit  van  bet  Israëlietiscbe 
volk  worden  omgezet  in  „etbiscbe  Werte"  „die  Natur 
wird  vergeistigt",  ter  eener  zgde  —  en:  „aus  den 
Scbrecken,  die  eine  wüste  Statte  umscbauem  wird  ein 
neues  Naturempfinden  geboren :  Naturscbönbeit  spricbt 
zu  den  Sinnen,  Jabve  Ist  zum  Allerbalte,  zum  AUdurch- 
dringer  geworden"  ter  anderer  zijde.  „Das  Tier  —  zoo 
eindigt  bet  boek,  —  batte  dem  Menseben  gesprocben, 
Aus  einem  Götzen  war  es  zum  Damon,  aus  dem  Ange- 
beteten  zum  Opfer  berabgesunken.  Dann  aber  waren 
die  Raben  zum  Propbeten  gekommen  und 
batten  ibm  Speise  gebracb t."  (De  spatieering 
is  van  den  ref.) 

Hier  en  daar  beeft  men  bedenking,  zoo  bij  de  gebeele 
eerste  paragraaf  van  c.  Hl:  „Das  Tier,  das  unverirrte 
Kind  der  Natur,"  waar  in  verband  met  Job  12 : 7  v.v. 
uit  de  drie  gevallen:  de  ezelinnen  van  Eas ;  dezoogende 
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koeien,  die  de  ark  uit  der  Pbilistgnenland  terug  brengen 
en  de  ezelin  van  Bileam,  wordt  geconcludeerd:  ,,Die 
Tïere  gehen  Jahves  Weg.  Sein  Wille  wird  unmittelbar 
zu  dem  Ibren.  Sie  steken  Gott  ndher  als  der  Mensch." 
Dat  is  onjuist  of  althans  onduidelijk  uitgedrukt.  Maar 
over  't  geheel  opent  de  schrijver  ons  oog  voor  een  ver- 
rassenden rijkdom  en  schoonheid  in  het  O.  T.  Het  is 
een  boek,  dat  meer  dan  eens  verdient  te  worden  gelezen. 

H.  D.  P. 


Digitized  by  VjOOQIC 


Strack  und  Zöcklers  Kurzgefaszter 
Kommentar  zu  den  h.  Schriften  des  A. 
u.  N.  Test  A.  1:4.:  Strack,  Die  Gene^ 
sis.  2e,  neu  dnrchgearbeitete  Auflage, 
Müncben  1905. 

In  hoofdzaak  is  deze  nieuwe  druk  aan  den  eersten 
gelijk.  Met  nieuwere  literatuur  is  rekening  gehouden 
en  ook  zijn  enkele  noqdig  gebleken  ,,Excurse"  er  bij 
gekomen.  Men  kent  het  behouden  standpunt  van  Strack 
en  de  eigenschappen  van  den  kommentaü*.  Ten  opzichte 
van  de  bronnenscheiding  gaat  Strack  iets  verder  dan 
vroeger;  aan  de  geloofwaardigheid  doet  echter  het  feit, 
dat  eenzelfde  bericht  in  drie  vormen  ons  wordt  over- 
geleverd, vlgs.  S.  geen  afbreuk,  integendeel.  De  „Bibel- 
Baber'quaestie  wordt  S.  5—7  besproken.  Afhankelgk- 
heid  aan  de  zyde  van  Israël  kan  S.  niet  aannemen : 
„die  weinigen  Ahnlichkeiten  (tusschen  het  Scheppings- 
verhaal van  Gen.  I  en  het  Babyl.  Scheppingsepos) 
erklaren  sich  durch  Annahme  eines  gemeinsamen  Über- 
lieferung  (S.7),  ook  de  Babylonische  Zondvloedsage  kan 
van  het  bijbelsche  verhaal  niet  het  origineel  zijn  (S.  36). 

Nieuw  is  ook  een  „Excurs"  over  „die  Glaubwürdig- 
keit  der  Patriarchengeschichte"  (S.  93  fif.)  Strack  houdt 
de  historiciteit  der  patriarchen  staande  en  ontkent  dat 
ze  slechts  persoonsverbeeldingen  zouden  zijn  van  stam- 
men of  groepen.  De  ethnographische  beteekenis  van 
sommige  stukken  (o.a.  van  Gen.  10)  wordt  niet  geloochend, 
maar  wel  dat  geheele  verhalen  op  die  wgs  te  verklaren 
zijn.  Daarentegen  maak  ik  geen  bezwaar,  wel  tegen  het 
eerste  en  eigenlyk  afdoend  geachte  argument,  de  uit^ 
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spraken  van  het  N.  T.  De  uitspraken  van  den  Heiland 
en  de  Apostelen  b.v.  omtrent  Abraham,  hangen  vlgs. 
Strack  onafscheidelijk  samen  met  den  gepredikten  heils- 
raad  Gods  —  „es  ist  unmöglich  dasz  den  Herr  aufdiesem 
Gebiete  irref  führendes  gelehrt  hat."  Dit  is  willekeurig : 
historische  uitspraken  van  den  Heiland  zijn  overal  auto- 
teit  of  zijn  het  nergens. 

De  typografische  uitvoering  van  den  commentaar  is 
bekend ;  aan  de  beknoptheid  worden  wel  eens  aesthetische 
eischen  opgeofferd:  ternauwernood  een  enkele  nieuwe 
alinea  geeft  op  een  breede,  compact  gedrukte  bladzijde 
rust  voor  het  oog.  Overigens  is  deze  beknoptheid  bij 
een  commentaar  een  groote  verdienste,  althans  wanneer, 
gelijk  hier,  de  duidelijkheid  er  niet  onder  Igdt.  Ook 
deze  tweede  druk  zal  zijn  weg  wel  vinden. 

H.  D.  P. 


nóU.  AteüAi  1905.  32 
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Neander.  Toespraak  bij  de  opening 
zgner  coUegiën  den  5^^  October  4905 
door  Prof.  Dr.  F.  E.  Daübanton.  Kemink 
&  Zoon,  over  den  Dom  te  Utrecht 

Een  gelukkige  gedachte  van  mijn  vriend  Daübanton 
om  zgne  colleges  met  deze  toespraak  te  openen.  De 
oudere  theologen  kennen  Neander  in  zgn  hoogebeteekenis 
voor  kerk  en  theologie  maar  voor  de  jongeren  is  hg 
vrywel  een  vreemde.  Hoe  breed  was  zgn  aanleg  1  Hoe 
sober  zgn  leven!  Hoe  groot  zyn  werkkracht!  Welkeen 
ruim  hart  had  deze  Israëliet,  in  wieu  de  O.  T.ische 
beloften  verwezenlijkt  werden!  Evenals  zoo  menige  oud- 
christelijke apologeet  onder  den  invloed  van  Piato  be- 
keerd, en  apologeet  van  het  Christendom  geworden; 
meer  thuis  in  de  studeerkamer  dan  op  den  kansel;  als 
pectorasj-theoloog  de  tegenstander  van  Hegel;  als  geleerde 
de  vader  van  de  nieuwe  kerkgeschiedenis;  als  christen 
de  geestelijke  zoon  van  Schleiermacher !  't  Is  een  goed 
portret,  sprekende  niet  alleen  tot  de  verbeelding,  maar 
ook  tot  hart  en  geweten!  Ook  uit  dat  oogpunt  is  de 
openingsrede  van  Prof.  Daübanton  rijker  dan  die  van 
Prof.  Van  Gilse,  die  Neander  alleen  als  kerkhistoricus 
en  exegeet  heeft  geteekend. 


De  Gereformeerde  kerk  in  de  Omme- 
landen tiLSSchen  Eems  en  Lauwers  (1595 
—1796)  door  Dr.  G.  A.  Wümkes,  predikant 
te  Zeerijp.  Tweede  druk  (volksuitgave). 
Groningen,  P.  Noordhofif  1905. Pr./ 0,75. 

Dr.  Wumkes  heeft  eer  van  zijn  werk.  Zijn  proefschrift 
is  gelezen  in  kringen,  welke  anders  niet  voor  een  weten- 
schappelijke studie  toegankelgk  zijn.  Na  enkele  weken 
was  de  eerste  uitgaaf  uitverkocht,  hetgeen  den  uitgever 
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deed  besluiten,  een  volksuitgaaf  ter  perse  te  leggen. 
De  verklaring  van  dit  succes  vind  ik  in  den  lossen, 
smaakvollen  vorm  en  in  den  belangryken  inhoud.  Er 
spreekt  gemoed  uit;  er  is  perspectief  in.  Dr.  Wumkes 
geeft  geen  aaneengeschakeld  verhaal  van  de  lotgevallen 
der  Gereformeerde  kerk  in  de  Ommelanden,  want  dit 
liet  de  stof  niet  toe,  maar  capita  selecta  met  de  volgende 
titels:  I.  Antipapisme;  II.  In  strgd  met  Menno's  volk; 
in.  Tegen  de  „abuisen  en  excessen"  van  het  volksleven; 
lY.  Onder  het  juk  van  den  landadel;  Y.  Geestelijke 
stroomingen;  YI.  Werk  der  barmhartigheid;  YII.  Uit 
het  Predikantsleven.  Een  Register  van  plaatsnamen 
verhoogt  de  waarde  van  het  lezenswaardige  boekske. 

C.  H.  VAN  Rhijn. 
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Nieuwe  Uitgaven  aan  de  Redactie  toegezonden. 


Het  onderzoek  over  de  mogelijkheid  van  't  overbrengen 
van  ziektekiemen  door  het  gebruik  van  den  gemeen- 
schappeiyken  avondmaalsbeker  benevens  waarnemingen 
van  hare  waarschgnigkheid  en  voorstellen  ter  vermgding 
door  Dr.  O.  Roepke  en  Dr.  E.  Huss.  Vertaald  door  een 
Arts.  C.  Moser,  Rotterdam. 

Daniël  Chantepie  de  la  Saussaye.  Eene  historisch- 
dogmatische  Studie,  door  A.  H.  Brouwer.  Te  Groningen 
bij  J.  B.  Wolters,  1905. 

De  Hoofdpunten  der  Zielsgeschiedenis  van  Job  door 
Dr.  G.  van  Gelderen.  Kampen,  J.  H.  Kok,  1905. 

Neue  Pfade'  zum  alten  Gott  herausgegeben  von  Pfarrer 
F.  Gerstung  in  Ossmannsted  I.  Karl  König:  Gott  1905. 

Het  Oude  Testament  naar  de  leidsche  vertaling 
met  verkorte  inleidingen  en  toelichtingen  bewerkt  door 
I.  Hooykaas,  Predikant  te  Amersfoort,  onder  toezicht 
van  Prof.  H.  Oort.  Boekhandel  en  drukkerij  voorheen 
E.  J.  Bril,  Leiden,  1905. 

Comparative  Religion:  Genesis  and  Growth  by  L. 
H.  Jordan,  B.  D.  Edinburch:  T.  &  T.  Clark. 

De  Israëlitische  profeten  door  Dr.  J.  C.  Matthes,  Hoog- 
leeraar te  Amsterdam.  Van  Holkema  &  Warendorf, 
Amsterdam. 

„Loof  den  Heere  mijne  ziel!"  Rede  gehouden  in  den 
dank-  en  bedestond  bij  gelegenheid  van  het  25-jarig 
Jubileum  der  Vrije  Universiteit  te  Amsterdam  in  het 
Concertgebouw,  op  Donderdag  19  October  1905  door 
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P.  A.  L.  Sillevis  Smitt,  Y.  D.  M.  Boekhandel  voorheen 
Höveker  &  Wormser,  Amsterdam. 

De  organisatie  der  Ned,  Herv.  Kerk,  beschouwd  in 
het  licht  van  belgdenis  en  geschiedenis  door  S.  D.  van 
Veen,  Hoogleeraar  aan  de  Rijks-Universiteit  te  Utrecht. 
Uitgegeven  te  Utrecht  door  G.  J.  A.  Ruys,  1905. 

De  Hofkapelaan.  Herinneringen  aan  Weenen  van  een 
Roomsch  PÏiester.  Uit  het  Duitsch  door  J.  QuastHzn., 
Rotterdam,  C.  Geleijns,  1905. 

Inleiding  tot  de  geschiedenis  der  Nederlandsche  Taal 
door  Dr.  J.  Te  Winkel,  Hoogleeraar  te  Amsterdam.  2  D. 
Culemborg,  Blom  &  Olivierse. 

De  Gereformeerde  Kerk  in  de  Ommelanden  tusschen 
Eems  en  Lauwers  (1595—1796/  door  Dr.  G.  A.  Wunkes. 
Predikant  te  Zeerijp.  Groningen,  P.  Noordhoff,  1905. 
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INHOUÜ  VAN  TIJDSCHRIFTEN. 


M.  Brondgeest,  Twee  moniimenteii  uit  den  Hagenotentyd  (Stemmen 
Yoor  Waarheid  en  Vrede,  NoTember). 

A.  Bmining,  Wetenschappelgke  Metaphysica  (Gids,  Noyember, 
December). 

B.  D.  Eerdmans,  De  beieekenis  van  het  Paradgirerhaal  (Theol. 
TgdBchrift  XXXIX,  6). 

F.  J.  P.  G.  van  Eeten,  De  Messianische  Psalm  I— Psalm  II  (De 
Katholiek  CXXYHI,  NoYember). 

F.  J.  P.  G.  Tan  Eeten,  De  Messianische  Psalmen  II,  Psalm  XY 
(Hebr.  XVI)  (De  KathoUek  CXXVm,  December). 

G.  E.  Frerichs,  Menno*s  Taal  (Doopsgezinde  Bgdragen  XLV). 
H.  T.  de  Graaf,  Ohristonomie  als  Christologie  (Teekenen  des  Tgds,  5). 
E.   P.   C.   A.    Gramberg,    Bespreking    yan    den   Lnthersohen 

Eateohismns  (Een  Vaste  Bnrg  is  onse  God  XXHI,  6). 

H.  Y.  Groenewegen,  Ironie  der  historie  (Uit  de  Bemonstrantsche 
Broederschap,  3). 

A.  van  Golik,  De  mislnkte  kolonisatie  te  Wageningen  (Doops- 
gezinde Bgdragen  XLV). 

E.  D.  J.  de  Jongh  Jr.,  Het  Toormalige  Minne-broedersklooster 
te  Kampen  (Tndspiegel  LXn,  II). 

J.  Ch.  E.,  Ongeloof  en  Revolutie   (Troffel  en  Zwaard  VIII,  5). 

E.  J.  Eapteyn,  Vleeschwording  en  Tornedering,  slot  (Tgdschrift 
Toor  Gereform.  Theologie  XII,  6). 

W.  J.  Eühler,  Gesprek  met  Menno  (Doopsgezinde  Bgdragen  XLV). 
R.  Enipers,  Geloofsyerrolging  of  handhaying  Tan  orde  en  wet  P 

(Tgdspiegel  LXII,  11). 
M.  Lindenbom,  Eene  Apologie  (Mamix  VU,  5). 
M.   Lindenbom.    De    IxM-Tan-Bome    beweging    in    Oostenrgk 

(Mamix  Vn,  5). 

F.  J.  Los,  De  geschiedenis  der  Nederl.  (Jeloobbelgdenis  (Troffel 
en  Zwaard  VIII,  5). 

H.   H.   Meyboom,   Jezns  de   Nazoreër   met  een   naschrift  Tan 

Dr.  H.  Oort  (Theol.  Tgdschrift  XXXIX,  6). 
A.   H.   Roose,   De  ordening  onzer  Zendelingen  (Lichtstralen  op 

den  akker  der  wereld  XI,  6). 
S.,   Christendom  en  LoTonsraadsel  (Stemmen  TOor  Waarheid  en 

Vrede,  NoTcmber). 
P.    D.   Ohantepie   de   la   Sanssaye,   (feestelijke  machten  (Onze 

Eenw  V,  12). 
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P.  H.  Siemelink,  Geschiedenis  Tan  de  Doopsgezinde  gemeente  te 
Worknm  in  den  Patriotten-  en  den  Franschen  tgd  (Doops- 
gezinde Bgdragen  XLY). 

B.  Tideman  Jz.,  Ter  gedachtenis  (Dr.  H.  O.  Rogge).  (Uit  de 
Remonstrantsche  Bn^erschap,  3). 

G.  Yellenga,  Het  ambt  der  overheid  (Stemmen  voor  Waarheid 
en  Vrede,  October). 

E.  Yos,  Jan  Jansz.  Schot  (Doopsgezinde  Bgdragen  XLV). 


Buitenlandsche  Tijdschriften. 

Bassennann,   H.,    Homiletische   Fragen    (Th.   Rdsch.   1905,   8, 

S.  321—884). 
Brasten,   O.,   La  desoente  anx  enfers  selon  les  apótres  Paol  et 

Pierre   (Rev.  de  Th.  et  d.  Qoest  rel.  1905,  3,   p.  236—249 ; 

5,  p.  438—456). 

Olemen,   C,   Die   Einheitliohheit   des  I.  Petrosbriefes  yerteidigt 

(Th.  Stnd,  u.  Krit.  1905,  4,  S.  619—628). 
Olemen,  C,  Beitr&ge  znm  geschichtliohen  Yerstftndnis  der  Johan- 

nesbriefe  (Z.  f.  nentest.  Wiss.  1905,  3,  S.  271—281). 
Conybeare,  F.  O.,  The  anthorship  of  the  Contra  Maroellnm  (Z.  f. 

nentest.  Wiss.  1905,  3,  S.  250—270). 
Diehl,   W.,    Geschichtliohe    Erinnernngen   znr   Organistenfrage 

(Monatschr.  f.  Gottesd.  n  krohl.  Kunst  1905,  5,  S.  151—156). 
Dietze,   P.,   Die   Briefe   des   Ignatios    nnd   das  Johanniseyan- 

gelini9  (Th.  Stad.  n.  Krit  1905,  4,  S.  563—603). 
Domer,  A.,  Zu  A.  Knypers,  Reformation  wider  RoTolntion  (Prot. 

Monatsh.  1905,  5.  S.  179—193). 
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